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# दोहा + 


इस भवतरुका मूल इक, जानहु मिथ्याभाव | 
ताकों करि निमूल भव, करिए मोक्ष उपाव ॥ १ || 


भ्रव, जो जीव जैन हैं, जिनग्राज्ञाको मानते हैं, भर उनके भी मिथ्यात्व रहता 
है उसका वर्णन करते है--क्योंकि इस मिथ्यात्ववेरीका अंश भी बुरा है, इसलिये सृक्ष्म 
मिथ्यात्व भी त्यागने योग्य है। वहाँ जिनागमम्में निरचय-व्यवहाररूप वर्णन है। उममें 
यथार्थंका नाम निश्चय है, उपचारका नाम व्यवहार है। इनके स्वरूपकों न जानते हुए 
अन्यथा प्रवर्तेते है, वही कहते है-- 


[ एकान्त निश्चयावहम्बरी जेनाभास ] 

कितने ही जीव तिश्चयकों न जानते हुए निरचयाभासके श्रद्धानी होकर अ्रपनेको 
मोक्षमार्गी मानते है; अपने ग्रात्माका स्िद्धसमान अनुभव करते है, आप प्रत्यक्ष संसारी हैं । 
भ्रमसे अ्पनेकी सिद्ध मानते हैं वही मिथ्याहृष्टि है। शास्त्रोंमें जो सिद्ध समान श्रात्माको 
कहा है वह द्रव्यदश्सि कहा है, पर्याय श्रपेक्षा सिद्ध समान नहीं है। जैसे-राजा और 
रंक मनुष्यपनेकी श्रपेक्षा समान है, परन्तु राजापने श्रौर रंकपनेकी भ्पेक्षासे तो समान 
नहीं हैं । उसी प्रकार सिद्ध भर संसारी जीवत्वपनेकी अपेक्षा समान हैं, परन्तु सिद्धपने- 
और संसारीपनेकी श्रपेक्षा तो समान नहीं हैं। तथापि ये तो ज॑से सिद्ध शुद्ध हैं, बसा 
ही अपनेको शुद्ध मानते हैं। परन्तु वह शुद्ध-अशुद्ध भरवस्था पर्याय है; इस पर्याय अपेक्षा 
समानता मानी जाये तो यही मिथ्याहृष्टि है। तथा अपनेको केवलज्ञानादिका सदुभाव 


मानते हैं, परन्तु अपनेको तो क्षयोपशमरूप मति-श्रुतादि ज्ञानका सदुभाव है, क्षायिक- 
5] । 


् 


हा] 


१३४ ह मोज्षभार्मप्रकाशक 


भाव तो कमेका क्षय होनेपर होता है भर ये भ्रमसे कर्मका क्षय हुए बिना हो क्षायित्- 
भाव मानते हैं, सो यही मिथ्याहृष्टि है। शास्त्रमें से जीवोंका केवलज्ञान स्वभाव कहा 
है वह शक्तिश्रपेक्षास कहा है। क्योंकि स्व जीवोंमें केवलज्ञानादिस्‍ुप होनेकी शक्ति है; 
वर्तमान व्यक्तता तो व्यक्त होनेपर ही कही जाती है । 


[ क्रेबरलज्ञान निषेध ] 


कोई ऐसा मानता है कि आत्माके प्रदेशोंमें तो केवलज्ञान ही है, ऊपर श्राव- 
रण होनेसे प्रगट तहीं होता, सो यह भ्रम है। यदि केवलज्नान हो तो वज्ञपट्लादि 
आ्राड़े होनेपर भी वस्तुको जानता है; कर्म श्राड़े आने पर वह कंसे प्रटकेगा ? इस- 
लिये कर्मके मिमित्तसे केवलशानका अभाव ही है। यदि इसका सव्वेदा सदभाव रहता 
तो इसे पारिणामिक भाव कहते, परन्तु यह तो क्षायिकभाव है। सर्वभेद जिसमें गर्ित 
हैं ऐसा चेतन्यभाव सो पारिणामिकभाव है। इसकी श्रनेक अवस्थाएँ मतिज्ञानादिहुप व 
केवलज्ञानादिरुप हैं, सो यह पारिणामिकभाव नहीं हैं। इसलिये केवलज्ञानका स्व 
सद्भाव नहीं मानता । तथा शास्त्रोंमें जो सूयेका हृष्टान्त दिया है उसका इतना हो भाव 
लेना कि--जसे मेघपटल होते हुए सूर्यका प्रकाश प्रगठ नहीं होता, उसी प्रकार कर्मउदय 
होते हुए केवलज्ञान नहीं होता । तथा ऐसा भाव नहीं लेना कि--जैसे सूर्यमें प्रकाश 
रहता है वैसे आत्मामें केवलज्ञान रहता है; क्योंकि हृष्टान्त सर्वप्रकारसे मिलता नहीं 
है। जैसे--पुद्गलमें वर्ण गुण है, उसकी हरित-पीतादि अवस्थाएँ हैं; सो वर्तमानमें 
कोई अ्रवस्था होनेपर अन्य ग्रवस्थाका भ्रभाव है। उसी प्रकार भ्रात्मामें चेतन्यगुण है, 
उसकी मतिज्ञानादिरूप अवस्थाएं हैं; सो वर्तेमानमें कोई अवस्था होनेपर भ्रत्य भरव- 
स्थाका ग्रभाव ही है। 


तथा, कोई कहे कि--आवरण नाम तो वस्तुको आच्छादित करनेका है; केवेत- 
ज्ञानका सद्भाव नहीं है तो केवलज्ञानावरण किसलिये कहते हो ! 

उत्तर--यहाँ शक्ति है, उसे व्यक्त न होने दे, इस अ्रपेक्षा प्रावरण वहा है। 
जसे--देशचारित्रका अभ्रभाव होतेपर शक्ति घातनेकी श्रपेक्षा प्रप्रत्यास्यानावरण कपाय 
कहा, उसी प्रकार जानता । तथा ऐसा जानना कि---वस्तुमें पर निम्ित्तसे जो भार 
हो उसका नाम झौपाधिकांव है भर परनिमित्तके बिता जो भाव हो उसका वाम सईः 
भाव भाव है। ज़ैसे--जलको अग्निका निमित्त होनेपर उष्शपना हुआ वहाँ शीतलपनेका 
भ्रभाव ही है; परन्तु अग्विका निमित्त मिटने पर शोतलता ही होजाती है, इसलिये पद 
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काल जलका स्वभाव शीतल कहा जाता है, क्योंकि दैसी शक्ति सदा पायी जाती है भौर 
व्यक्त होनेपर स्वभाव व्यक्त हुआ कहते हैं। कदाचित्‌ व्यक्तहूप होता है। उसी प्रकार 
ग्रात्माकों कर्मंका निमित्त होनेपर भ्रत्य रूप हुआ वहाँ केवलज्ञानका अभाव ही है; परनल्तु 
कमका निमित्त मिटनें पर सर्वदा केवलज्ञान होजाता है; इसलिये सदाकाल आत्माका 
स्वभाव केवलज्ञान कहा जाता है; क्योंकि ऐसी शक्ति सदा पायी जाती है। व्यक्त होने- 
पर स्वभाव व्यक्त हुआ कहा जाता है। तथा जैसे--शोतल स्वभावके कारण उष्णजल- 
को शीतल मानकर पानादि करे तो जलना ही होगा; उसी प्रकार केवलज्ञानस्वभावके 
कारण गशुद्ध आत्माको केवलज्ञानी मानकर अनुभव करे तो दुःखो ही होगा। इस 
प्रकार जो आत्माका केवलज्ञानादिहुप अनुभव करते हैं वे मिथ्याहृष्टि हैं । 
तथा रागादिक भाव अपनेको प्रत्यक्ष होनेपर भी भ्रमसे आत्माको रागादि 

रहित मानते है। सो पूछते हैं कि--ये रागादिक तो होते दिखायी देते हैं, ये किस 
द्रव्यके अ्रस्तित्वमें है ? यदि शरीर या कर्मरूप पुदगलके भ्रस्तित्वमें हों तो ये भाव अचे- 
तन या मूतिक होंगे। परल्तु ये रागादिक तो प्रत्यक्ष चेतनता सहित अमूर्तिक भाव 
भासित होते हैं; इसलिये ये भाव आ्रात्माहोके हैं। यही समयसार कलशमें कहा है :-- 

का्यलादकृतं न कर्म ने च तज्जीव्नकृत्योहयो- 

ऱायाः प्रकृते! शलकायफरभुगभावानुप॑गात्कृति! । 

नेकस्या! प्रकृतेरचित्तरसनाजीबो5स्य कर्ता ततो 

जीवस्पेव च कम तच्चिदनुगं ज्ञाता न यत्युद्गछ। || २०३ ॥ 

इसका श्र यह है-- रागादिरूप भावकर्म है सो किसीके द्वारा नहीं किया 

गया ऐसा नहीं है, क्योंकि यह कार्यभूत है । तथा जीव और कम प्रकृति इन दोनोंका भी 
कतंव्य नहीं है, क्योंकि ऐसा हो तो अ्रचेतनकर्मप्रकृतिको भी उस भावकर्मका फल सुख- 
दुःखका भोगना होगा, सो ग्रसंभव है। तथा श्रकेली कर्म प्रकृतिका भी यह कर्तव्य नहीं 
है, क्योंकि उसके श्रवेतनपना प्रगठ है; इसलिये इस रागादिकका जीव ही कर्ता है और 
यह रागादिक जीवहीका कर्म है; क्योंकि भावकर्म तो चेतताका अनुसारी है, चेतना 
विना नहीं होता, भर पुदुगल ज्ञाता है नहीं । इस प्रकार राग्रादिकभाव जीवके अ्ररिति- 
त्वमें हैं। भ्रब, जो रागादिकभावोंका निमित्त कर्महीको मानकर अपनेको रागादिकका 
ग्रकर्ता मानते हैं वे कर्ता तो झ्राप हैं, परन्तु आपको निरुचभी होकर प्रमादी रहना है, 
इसलिये कर्महोका दोष ठहराते हैं। सो यह दुःखदायक भ्रम है। ऐसा ही समयसारके 
कलशमें कहा है-- 


ध् मोहमार्प्रकाशर्क ' 


रागजन्मति निमित्ततां परद्रव्यमेव कहयन्ति मे तु ते | 
उत्तरन्ति ने हि मोहवाहिनी शुद्धोधकिधुरान्धंबुद्धघ/ || २२१ ॥ 

॥॒ इसका अर्थ:--जो जीव रागादिककी उत्वत्तिमें परद्रव्यहीका निमित्तपनों 
मातते हैं, वे जीव बुद्ध्ञानसे रहित हैं अख्बुद्धि है जिनकी ऐसे होते हुए 
मोहनदीके पार नहीं उतरते हैं । तथा समयसारके “सर्व विदुद्धज्ञान 
ब्रधिकार” में जो आत्माको अकर्त्ता मानता है और यह कहता है कि--कर्म ही 
जगाते-सुलाते हैं, परधात कर्मसे हिंसा है, वेदकर्मसे अन्नह्म है, इसलिये कर्म ही कर्ता है, 
उस जैनीको सांख्यमती कहा है। जैसे--सांस्यमती श्रात्माको शुद्धमावकर स्वच्छांद 
होता है, उसी प्रकार यह हुआ। तथा इस श्रद्धानसे यह दोष हुआ कि--रागादिकको 
श्रपतता नहीं जाता, अपनेको श्रकर्ता माना, तब रागादिक होनेका भय नहीं रहा तथा 
रागादिकको मिटानेका उपाय करना नहीं रहा; तब स्वच्छन्द होकर खोटे कर्मोका बन्ध 
करके अनन्त संसारमें झलता है। ' 

यहाँ प्रशतत है कि--समयसारमें ही ऐसा कहा है-- 
ह बर्णाधा वा रागमोहादयों वा 
मिन्‍ना भावा! सब एपास्य पुरा | 
इसका अर्थ--वर्णादिक अथवा रांगादिक भाव हैं वे सभी इस आत्मा भिन्न 
हैं। तथा वहीं रागादिककों पुदुगलमय कहा है। तथा अव्यकाद्वोंमें भी श्रात्माको रागा- 
दिकसे भिन्‍न कहा "है । सो वह किस प्रकार है ! 

- इत्तःः--रागादिकभाव परद्रव्यके निमित्तते औपाधिकभाव होते हैं, भोर यह 
जीव उन्हें स्वभाव जानता है। जिसे स्वभाव जाते उसे बुरा कंसे मानेगा और उसके 
ताश्षका उद्यम किंसलिये करेगा ? इसलिये यह श्रद्धान भी विपरीत है। उसे छुड़नेके 
लिये स्वभावकी अपेक्षा रागादिककों भिन्न कहा है और तिमित्तकी मुख्यतासे पुदगलमय 
कहा है । जैंसे--वैद्य रोग मिटाना चाहता हैं; यदि शीतकी अधिकता देखता है तब 
रुष्ण ग्रौषधि बतलाता है और यदि भ्ातापकी अधिकता देखता है तब शीतल श्रौषधि 
वतलाता है। उसी प्रकार श्री ग्रुरु रागादिक छुड़ाना चाहते हैं; जो रागादिककों परकां 
मानकर स्वच्छ होकर निरुचमी होता है, उसे उपादान कारणकी मुख्यतासे रागादिक 
ग्रात्मके हैं->ऐसा श्रद्धाव कराया हैं; तथा जो रागादिककी अपना खभाते मतकर 


# वर्णाय्ा वा रागमोहादयों वा मिन्ना भावाः सब एबास्य पुसः । 
तेनेवान्तरततवतः पश्यतोडमी नो दा खुद्द धमेक पर स्वात्‌ | २७॥ 
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उ्तके नाशक उद्यम नहीं करता उसे: निर्मित्त कारणकी मुख्यतासे रागादिक प्रभाव हैं 
ऐसा, श्रद्धाव कराया है। दोनों विपरीत श्रद्धानोंसे रहित होनेपर सत्य श्रद्धान होगा तब 
ऐसा मानेगा कि--ये रागादिक भाव अत्माका स्वभाव तो नहीं है, करके निमित्तसे आत्मा- 
के अस्तितवमें विभाव पर्यायरुपसे उत्पन्न होते हैं, निर्मित्त मिटने पर इनका नाझ होनेसे 
स्वभावभाव रह जाता है, इसलिये इनके नाशका उद्यम करना । 


यहाँ प्ररत है कि--यदि यह कर्मके निमित्तसे होते हैं तो कमंका उदय रहेगा 
तबः तक यह विभाव दूर कंसे होंगे ? इसलिये इसका उद्यम करता तो निरर्थक है ! 

उत्त+--एक कार्य होनेमें श्रनेक कारण चाहिये । उनमें जो कारण बुद्धिपंवेक 
हों उन्हें तो उद्यम करके मिलाये, और अवुद्धिपूर्वक कारण स्वयमेव मिलें तब कांये 
सिद्धि होती है। जैसे--पुत्र होनेका कारण बुद्धिपुवक तो विवाहादि करना है ग्रौर 
ग्रवुद्धिप्वंक भवितव्य है। वहाँ पुत्रका श्र्थी विवाहादिका तो उद्यम करे और भवितव्य 
स्वयमेव हो, तब पुत्र होगा उसी प्रकार विभाव दूर करनेके कारण वुद्धिपु्वक तो तत्त्व- 
विचारादि है और श्रवुद्धिपूर्वक मोहकमके उपशमादिक हैं। सो उसका भ्र्थी तत्त्वविचा- 
रादिकका तो उद्यम करे, श्यौर मोहकर्मके उपशमादिक स्वयमेव हों तब रागादिक दुर 
होते हैं। 

यहाँ ऐसा कहते हैं कि--जैसे विवाह्दिक भी भवितव्य आ्राधीन हैं, उसी प्रकार 
तत्तविचारादिक भी कमंके क्षयोपशमादिकके आधीन है; इसलिये उच्चम करना 
निरथक है ! 

उत्तः--जानावरणका तो क्षयोपशम तत्त्वविचारादिक करते योग्य तेरे हुआ है; 
इसीलिये उपयोगको वहाँ लगानेका उद्यम कराते है। असंन्ी जीवोंके क्षयोपश्षम नहीं है, 
तो उन्हें किसलिये उपदेश दें ? 

तव वह कहता है-होनहार हो तो वहाँ उपयोग लगे, बिना होनहार कंसे 
लगे? . 

उत्त)/--यद्वि ऐसा श्रद्धान है तो सर्वत्र किसी भी कार्यका उद्यम मत कर | तू 

खान-पान-व्यापारादिकका तो उद्यम करता है भर यहाँ.होनहार बतलाता है; इससे मालुम 
होता हैं कि तेरा अनुराग यहाँ नहीं है; मानादिकसे ऐसी भूठी बातें बनाता है। -इस' 
प्रकार जो -रागादिक होते हुए आ्रात्माकों उनसे रहित मानते हैं उन्हें मिथ्याहृष्टि 
जानना ॥ 


१ भोक्षेमार्गप्रकाशक 


तथा कर्म-नोकमंका सम्बन्ध होते हुए ग्रात्माको निबंध मानते हैं, सो इनका बन्धन 
प्रत्यक्ष देखा जाता है। ज्ञानावरणादिकसे ज्ञानादिकका घात देखा जाता है, शरीर 
द्वारा उसके भ्रनुसार अवस्थाए' होती देखी जाती हैं, फिर बन्धन कैसे नहीं है ? यदि 
बन्धन न हो तो मोक्षमार्गी इनके नाशका उद्यम किसलिये करे ? 

यहाँ कोई कहे कि--शास्त्रोंमें आ्रात्माको कर्म-नोकमंसे भिन्न श्रवद्ध सूष्ट कैसे 
कहा है ! 

उत्तर--सम्बन्ध अनेक प्रकारके हैं। वहाँ तादात्म्यसम्बन्धकी अपेक्षा आ्रात्मा- 
को कर्म-नोकर्मसे भिन्‍न कहा है, क्योंकि द्रव्य पलटकर एक नहीं हो जाते, और इसी 
श्रपेक्षासे अवद्धस्पृष्ट कहा है।. तथा निमित्त-नमित्तिक सम्बन्धकी अपेक्षा बच्धन है ही; 
उनके निमित्तसे श्रात्मा अनेक अवस्थाएँ धारण करता ही है; इसलिये अपनेको सर्वेथा 
तिर्बंध मानना मिथ्याहष्टि है। 

यहाँ कोई कहे कि--हमें तो बन्ध-मुक्तिका विकल्प करना नहीं, क्योंकि शाद्षमें 
ऐसा कहा है-- 

“जो बच्धउ पुक्कठ मुणई, सो बंधह णिमंतु ।” 

श्रथ--जो जीव बंधा और मुक्त हुआ मानता है वह निःसन्देह बंधता है। 
उससे कहते हैं।-- 

जो जीव केवल पर्यायदृष्टि होकर बन्धमुक्त अ्रवस्थाहीकों मानतें हैं, द्रव्य स्व- 
भावका ग्रहण नहीं करते उन्हें ऐसा उपदेश दिया है कि--द्रव्य स्वभावकों न जानता 
हुआ जो जीव बँधा-मुक्त हुआ मानता है वह बँधता है। तथा यदि सर्वधा ही बत्ध- 
मुक्ति न हो तो यह जीव बँधता है--ऐसा क्‍यों कहे ? तथा बन्धके नाशका-पुक्त होनेका 
उद्यम्म किसलिये किया जाये ? और किसलिये आत्मातुभव किया जाये ? इसलिये द्रव्य- 
हृष्टिसे एकदशा है और पर्याय दृष्टिसे प्रनेक अवस्थाएं' होती हैं--ऐसा मानना योग है। 
ऐसे ही अनेक प्रकारसे केवल निरचयनयके अ्रभिप्रायसे विरुद्ध श्रद्धातादिक करता हैं। 
जिनवाणीमें तो नाना तयोंकी श्रपेक्षासे कहीं कैसा, कहीं केसा निरूपण किया है, यह 
अपने अ्रभिप्रायसे निश्चयतयकी मुख्यतासे जो कथन किया हो उसीको ग्रहरा करके मिथ्या- 
हृष्टिको धारण करता है। तथा जिनवाणीमें तो सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्रकी एकता 
होनेपर मोक्षमागं कहा है; सो इसके सम्यग्दशन-ज्ञानमें साततत्त्वोका श्रद्धात प्रौर 
जानना होना चाहिये, सो उनका विचार नहीं है और चारित्रमें रागादिक दूर करा 
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चाहिये उसका उद्यम नहीं है; एक अपने आत्माके शुद्ध अनुभवनको हो मोक्षमा्गं जान- 
कर सन्तुष्ट हुआ है। उम्तका अभ्यास करनेको अन्तरंगमें ऐसा चितवन करता रहता है 
कि--मै सिद्धसमान शुद्ध हूँ, केवलज्ञानादि सहित हूँ, द्रव्यकर्म, नोकम रहित हूँ, परमा- 
तन्दमय हूँ, जन्म-मरणादि दुःख मेरे नहीं हैं--इत्यादि चितवन करता है। सो यहाँ 
पूछते हैं कि--यह चितवन यदि द्रव्यहृध्सि करते हो, तो द्रव्य तो शुद्ध-अशुद्ध सब पर्यायों- 
का समुदाय है; तुम शुद्ध ही श्नुभवन किसलिये करते हो ? और पर्यायदृश्सि करते हो 
तो तुम्हारे तो वर्तमान अशुद्ध पर्याय है, तुम अपनेको शुद्ध कैसे मानते हो ? तथा यदि 
शक्तिप्रपेक्षा शुद्ध मानते हो तो, 'मैं ऐसा होने योग्य हैं --ऐसा मानो; 'मैं ऐसा हैँ -- 
ऐसा क्यों मानते हो ? इसलिये अपनेको शुद्धरूप चितवन करना भ्रम है। कारण कि- 
तुमने भ्रपनेको सिद्ध समान माना तो यह संसार अवस्था किसकी है ? और तुम्हारे 
केवलज्ञानादि हैं तो यह मतिज्ञानादिक किसके हैं ? और द्रव्यकर्म नोकर्म रहित हो, तो 
जानादिककी व्यक्तता क्यों नहीं है? परमानन्दमय हो तो ग्रव कत्तेव्य क्या रहा ? 
जन्म-मरणादि दु:ख नहीं हैं, तो दुःखी कँसे होते हो ?--इसलिये भ्रन्य अ्रवस्थामें अन्य 
अवस्था मानना भ्रम है। 
यहाँ कोई कहे कि--शाप्षमें शुद्ध वितवन करनेका- उपदेश कंसे दिया है ! 
उत्तर--एक तो द्रव्य अ्रपेक्षा शुद्धपना है, एक पर्याय अपेक्षा शुद्धपना है। 
वहाँ द्रव्य अपेक्षा तो परदव्यसे भिन्‍्लपना और अपने भावोंसे श्रभित्नपना-उसका नाम 
शुद्धपता है। और पर्याय अपेक्षा औऔपाधिकभावोंका अभाव होनेका नाम शुद्धपना 
है। सो शुद्धचितवनमें द्रव्य्रपेक्षा शुद्धपता ग्रहण किया है। वहो समयसार व्यास्यामें 
कहा है-- 
एप एवाशेपद्रव्यान्तरभावेभ्यो भिन्नत्वेनोपास्थमान: शुद्ध इत्यभिलप्येत । 
( गाथा-६ टीका ) 
इसका अ्रथ यह है कि--प्रात्मा प्रमत्त-श्रप्रमत्त नहीं है। सो यही समस्त पर- 
द्रव्योके भावोसे भिन्नपने द्वारा सेवन किया गया शुद्ध ऐसा कहा जाता है। 
तथा वहीं ऐसा कहा है-- 
ऑसमस्तकारक चन्नप्रक्रियोत्तीर्ण निममत्रानुभूतिमात्रत्वाच्छुद: । 
( गाथा-७३ टीका ) 


मा अलशट नि कील 
%:भांतल्यातौ तु 'सकद! इंति पाढ़: प्रतिभाति । 


पर सोचंमार्गप्रकाशक 


पल : *अथेः- समस्त ही कर्ता, कर्म श्रादि कारकोंके समूहुकी प्रक्रियासे'पारंगत ऐसी 
निर्मल अनुभूति, जो अभेदज्ञान तस्मात्र है, उससे शुद्ध है । इसलिये ऐसा - शुद्ध 'शब्दका 
ग्रंथ जानना । तथा इसी प्रकार केवल शब्दका अर्थ: जानना--'जो परभावसे,भिश्न. नि: 
केवल भाप ही --उसका नाम केवल है। इसी प्रकार अन्य “यथार्थ अ्रथेका अ्रवधारण 
करता । पर्यायश्रपेक्षा शुद्धघता माननेसे तथा अ्पनेकों “केवलीःसाननेसे महाविषरीतता 
होती हैं, इसलिये अपनेको द्रव्य-पर्यायरूप अवलोकन करना । द़ह्यसे ,सामाव्यस्वरूप श्रव- 
ज्लॉकम कंरना, पर्यायसे अवस्था विशेष अ्रवधारण केरना-। इसी अकार चितवन-करनेसे 
सम्यर्टृष्टि होता है, क्योंकि सच्चा अवलोकन कियें बिता सम्यर्हष्टि नाम:कैसे प्रात करे! 
तंथा मोर्क्षमार्गमें तो रागादिक मिठनेका श्रद्धान-ज्ञान-आच रण करना है; वह ती विचार 
ही नहीं है, अपने शुद्ध श्रतुभवनसे हो भ्रपनेको सम्यन्हष्टि मानकर ग्रत्य सर्व साधनोंका 
निर्षेध करता है । 


.. तद्धाम्यासकी निरथंकताका निषेध ] 


शात्राभ्यास करना निरथेक बतलाता है, द्रव्यादिकके तथा गुण॒स्थान, मागेणा, 
जिलोकादिकके -विचारकों विकल्प ठहराता है, तपश्चरण करनेकों वृथा क्लेश करनो 
मानता है, ब्रतादिक धारण करनेको बन्धनमें पड़ना ठहराता है, पूजनादि कार्योको शुभा- 
ल्वव जानकर हेय प्ररूपित करता है,--इत्यादि से साधनोंकों उठाकर प्रमादी होकर 
परिणमित होता है। यदि शात्राम्यास निरर्थक हो तो मुतियोंके भी तो ध्यौन और 
्रध्ययन दो ही कार्य मुख्य हैं। ध्यानमें उपयोग न लगे तब अध्ययनहीमें उपयोगको 
लगाते हैं, बीचमें श्रत्य स्थान उपयोग लगाने योग्य नहीं हैं। तथा शाब्राम्याएू ढारा 
तत्त्वोंको विशेष जाननेसे सम्पग्द्शन-ज्ञान निमल होता है.। तथा वहाँ जब तक उपयोग 
रहे तब तक कषाय मत्द रहे और आगामी बीतरागभावोंकी वृद्धि हो। ऐसे कायेको 
'निरंथक कैसे मार्ते? 
ड़ तथा वह कहता है कि--जिनशास्त्रोंमें श्रेष्यात्म उपदेश है उनका बला 
करना, श्रम्य शास्त्रोंके ग्रम्याससे कोई सिद्धि नहीं है रा | 

उससे कहते हैं--य॒दि तेरे सच्ची दृष्टि हुई है तो सभी जैंत बांस सा 
हैं। वहाँ भी मुख्यतः अध्यात्म शास्त्रों तों आत्मस्वस्पका "जे है, सो हल अ 
'दोनेपर भ्रात्मस्वरूपका निर्णय तो हो चुका, तब तो ज्ञानकी तताके श्र व उ 
को मंदक॒षायरूप रखनेके अर्थ भ्रत्य शास्त्रोंका अभ्यास इस चाहिये तथाआलाएड 
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का निर्णय हुआ है, उसे स्पष्ट रखनेके ग्रथ ग्रध्यात्मशाद्वोंका भी अभ्यास चाहिये; परन्तु भ्रन्य 
शास्रोंमें अरुचि तो नहीं होना चाहिये। जिसको अन्य शात्वोंकी प्ररुचि है उसे प्रध्यात्मकी 
रुचि सच्ची नहीं है। जेसे--जिसके विषयासक्तपत्ता हो, वह विपयासक्त पुरुषोंकी कथा 
भी रुचिपूर्वक सुने, वा विषयके विभेषकों भो जाने वा विषयके आ्राचरणमें जो साधन हों 
उन्हें भी हितरूप माने, व विपयके स्वरूपकों भी पहिचाने, उस्री प्रकार जिपके ग्रात्मरचि 
हुईं हो, वह आत्मरुचिके धारक तीर्थकरादिके पुराणेंको भी जाने तथा ग्रात्माके विशेष 
जामनेके लिये गुणस्थानादिककों भी जाने। तथा ग्रात्मग्राचरणमें जो ब्रतादिक साधन 
है उनको भी हितरूप माने | तथा ग्रात्माके स्वहूपको भी पहिचाने । इसलिये चारों ही 
अ्नुयोग कार्यक्रारी है। तथा उनका अच्छा ज्ञान होनेके अर्थ शब्द व्यायशाद्रादिकको 
भी जातना चाहिये। इसलिये अपनी शक्तिके अ्रनुसार सभीका थोड़ा या बहुत प्रभ्यास 
करना योग्य है | 

फिर वह कहता है--पद्मतन्दि पच्चीसी' में ऐसा कहा है कि--पश्रात्मस्वरूपसे 
निकलकर वाह्म शात्त्रोंमें बुद्धि विचरती है, सो वह बुद्धि व्यभिचारिणी है ? 

उत्तर:--यह सत्य कहा है। बुद्धि तो श्रात्माकी है, उसे छोड़कर परद्रव्य- 
श॒स्त्रोमें श्रनुरागिनी हुई, उसे व्यभिच्ाारिणी ही कहा जाता है। परल्तु जेसे--स्त्री 
शीलवती रहे तो योग्य ही है; श्रौर न रद्द जाये तब उत्तम पुरुषकों छोड़कर चांडाला- 
दिकका सेवन करनेसे तो अत्यन्त निदनीय होगी, उसी प्रकार बुद्धि आत्मस्वसरूपमे प्रवर्ते 
तो योग्य ही है, ओर न रहा जाये तो प्रश्नसत्त भास्त्रादि पर्रव्योंकों छोड़कर अप्रशस्त 
विपयादिमें लगे तो महानिन्दनीय ही होगी। सो मुत्रियोंकी भी स्वरूपमें बहुत काल 
बुद्धि नही रहती, तो तेरी कैसे रहा करे ? इसलिये शास्त्राभ्यासमें उपयोग लगाना 
योग्य है । 

तथा यदि द्रव्यादिकके श्रौर गुणस्थानादिकके विचारकों विकल्प ठहराता है, 
सो विकल्प तो है; परन्तु निविकल्प उपयोग न रहे तव इन विकल्पोंकों न करे तो श्रन्य 
विकल्प होगे, वे बहुत रागादि गर्भित होते है। तथा निविकत्पदशा सदा रहती नहीं है; 
क्योकि छद्यस्थका उपयोग एकरूप उत्कृष्ट रहे तो ग्रन्तमु हते रहता है। तथा तू कहेगा 
कि--मै आत्मस्वह॒पहीका चितवन अनेक प्रकार किया करूँगा; सो सामान्य चितवनमें 
तो भ्रनेक प्रकार बनते नहीं है, श्रौर विशेष करेगा तो द्रव्य-गुण-पर्याय, गुणस्थान, 
गण, गुद्ध-ग्रगुद्ध श्रवस्था इत्यादि विचार होगा । और सुन, केवल भ्रात्मज्ञानहोसे तो 
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मोक्षमाग होता नहीं है। प्ात तत्त्वोंका श्रद्धान-ज्ञान होनेपर तथा रागा[दिक दूर | 
पर मोक्षमार्ग होगा । सो सात तत्त्वोंके विशेष जाननेकों जीव, श्रजीवके विशेष 6 
कर्मके आखव, बंधादिकके विशेष अ्रवश्य जानने योग्य हैं, जिनसे सम्यग्दशंन-ज्ञानकी प्रा 
हो । भर वहाँ पश्चात्‌ रागादिक दूर करना । सो जो रागादिक बढ़ानेके कारण हैं 3. 
छोड़कर जो रागादिक घटानेके कारण हों वहाँ उपयोगको लगाना। सो द्रव्थादिक ." 
गुणस्थानादिकके विचार रागादिक घटानेके कारण हैं। इतमें कोई रागादिकका नि , 
नहीं है। इसलिये सम्यग्दृष्टि होनेके पश्चात्‌ भी यहाँ ही उपयोग लगाना । 

फिर वह कहता है--रागादि मिटानेके कारण हों उन्तमें तो उपयोग लगाना 
परन्तु त्रिलोकवर्ती जीवोंकी गति भ्रादिका विचार करना, कर्मके बंध, उदय, . . (डे 
बहुत विशेष जानता तथा त्रिलोकके आकार, प्रमाणादिक जावता--इत्यादि विचार क्या 
कार्यकारी हैं ? 

उत्तर---इनके भी विचार करनेसे रागादिक बढ़ते नहीं हैं, क्योंकि वे शेय 
इसको इष्ट-अ्रनिष्टरूप हैं नहीं, इसलिये वर्तमान रागादिकके कारण नहीं हैं। तथा इनको 
विशेष जाननेसे तत्त्वज्ञान निर्मल हो, इसलिये श्रागामी रागादिक घठानेको ही कारण 
हैं, इसलिये कार्यकारी हैं। 

फिर वह कहता है--स्वर्गं-नरकादिको जाने वहाँ तो राग-हेष होता है ! 

समाधान:--ज्ञानीके तो ऐसी बुद्धि होती नहीं है, अ्रज्ञानीके होती है। वहाँ 
पाप छोड़कर पुण्य-कार्यमें लगे वहाँ किचितृ रागादिक घटते ही हैं । 

फिर वह कहता है--शाद्नमें ऐसा उपदेश है कि प्रयोजनभूत थोड़ा ही जातना 
कार्यकारी है, इसलिये बहुत विकल्प किसलिये करे ? 

उत्तर:--जो जीव श्रन्य बहुत जानते हैं भौर प्रयोजनभूतको नहीं जानते; 
प्रथवा जिनकी बहुत जाननेकी शक्ति नहीं है, उन्हें यह उपदेश दिया है। तथा 83 
बहुत जाननेकी शक्ति हो उससे तो यह नहीं कहा कि बहुत जाननेसे बुरा पे 
जितना बहुत जानेगा उतना प्रयोजनभूत जानना निर्मल होगा। क्योंकि शा ऐसा 
कहा है-- 

तामान्यशाजतो नूत॑ विशेषी बलवान भवेत्‌ । 
इसका प्र यह है--सामान्य शास्त्रसे विशेष बलवान हैं। विशेषते है अच्छी 
को वृथा 

तरह निरणय होता है, इसलिये विशेष जानता योग्य है। तथा वह तपरचस 
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क्तेश ठहराता है; सो मोक्षमार्गी होनेपर तो संसारी जीवोंसे उल्टी परिण॒ति चाहिये। 
संसारियोंको इष्ट-प्रनिष्ट सामग्रीसे राग-ह्ेष होता है, इसके राग-द्ेष नहीं होना 
चाहिये | वहाँ राग छोड़नेके अर्थ इष्ट सामग्री भोजनादिकरका त्यागी होता है और द्वेष 
छोड़नेके अर्थ अनिष्ट सामग्री अ्नशनादिको गअ्ंगीकार करता है। स्वाधीनरूपसे ऐसा 
साधन हो तो पराधीन इष्ट-अनिष्ट सामग्री मिलते पर भी राग-द्ेष न हो। सो होना 
तो ऐसा ही चाहिये, परल्तु तुके अनशनादिसे द्वेप हुआ, इसलिये उसे क्लेश ठहराया । 
जब यह बलेश हुआ, तव भोजत करना सुख स्वयमेव ठहुरा भ्रोर वहाँ राग आया । सो 
ऐसी परिण॒ति तो संसारियोंके पायी ही जाती है; तूने मोक्षमार्गी होकर क्या किया ? 


यदि तू कहेगा कि--कितने ही सम्यग्दृष्टि भी तपश्चरण नहीं करते हैं ! 


उत्तर--कारण विशेषसे तप नहीं हो सकता, परल्तु श्रद्धानमें तो तपको भला 
जानते हैं ग्रोर उसके साधनका उद्यम रखते है। तुझे तो श्रद्धाव यह है कि--तप करना 
क्तेश है। तथा तपका तेरे उद्यम नहों है इसलिये तुमे सम्यर्दृष्टि कैसे हो ? 


फिर वह कहता है--शा्नमें ऐसा कहा है कि--तप आदिका क्लेश करता है 
तो करो, ज्ञान विना सिद्धि नहीं है । 


उत्तर:--जो जीव तत्त्वगानसे तो पराइमुख है, तपहीसे मोक्ष मानते हैं, उनको 
ऐसा उपदेश दिया है, तत्वननानके बिना केवल तपहोसे मोक्षमार्ग नहीं होता । तथा 
तत्तवज्ञान होनेपर रागादिक मिटानेके ग्र्थ तप करनेका तो निषेध है नहीं। यदि निषेध 
हो तो गणशुधरादिक तप किसलिये करें | इसलिये अपनी शक्ति अनुसार तप करना 
योग्य है। तथा वह ब्रतादिककों वन्चन मानता है, सो स्रच्छन्दवृत्ति तो अ्रज्ञान अवस्थामें 
ही थी, ज्ञान प्राप्त करने पर तो परिणतिक्रो रोकता ही है। तथा उस परिणतिक्ो 
रोकनेके अर्थ वाद्य हिसादिक कारणोंका त्यागी श्रवश्य होना चाहिये । 


फिर वह कहता है--हमारे परिणाम तो शुद्ध है; बाह्य त्याग नहीं किया तो 
नहीं किया ? 

उत्तर--यदि यह हिसादि कार्य तेरे परिणाम बिता स्वयमेव होते हों तो 
हम ऐसा मानें । और यदि तू अपने परिणामसे कार्य करता है, तो वहाँ तेरे परिणाम 
शुद्ध केसे कहें ? विषय-सेवनादि क्रिया अथवा प्रमादरूप गमनादि क्रिया परिणाम बिना! 
कसे हो ? वह क्रिया तो स्वयं उद्यमी होकर तू करता है और वहाँ हिंसादिक होते हैं - 
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उन्हें गिनता नहीं है, परिशाम शुद्ध मानता है। सो ऐसी माब्यतासे हरे परिणाम भ्रवुद्ध 
हो रहेंगे । 


फिर वह कहता है--परिणामोंको रोके, बाह्य हिसादिक भी कम करे, परस्तु 
प्रतिज्ञा करनेमें बन्चन होता है, इसलिये प्रतिज्ञाहुप ब्रत भंगीकार नहीं करना ? 


समाधान: -- जिस कार्यकों करनेकी भराशा रहे उसकी प्रतिज्ञा नहीं लेते | और 
आशा रहे उससे राग रहता है। उस रागभावसे बिता कार्य किये भी अविरतिसे कर्म- 
बंध होता रहता है; इसलिये प्रतिज्ञा श्रवश्य करने योग्य है। तथा कार्य करनेका बंधन 
हुए बिना परिणाम कंसे रुकेंगे ? प्रयोजन पड़ने पर तद्र प परिणाम होंगे ही होगे, तथा 
बिना प्रयोजन पड़े उसको श्राश्ा रहती है। इसलिये प्रतिज्ञा करना योग्य है। 


फिर वह कहता है--न जाने कसा उदय आये और बादमें प्रतिज्ञा भंग हो, 
तो महापाप लगता है। इसलिये प्रारब्ध अनुसार कार्य बने सो बनो, प्रतिज्ञाका विकत्प 
नहीं करता ? 


समाधान:--प्रतिज्ञा ग्रहण करते हुए जिसका निर्वाह होता न जाने, वह 
प्रतिज्ञा तो न करे, प्रतिज्ञा लेते ही यह अभिप्राय रहे कि--प्रयोजन पड़ने पर छोड़ 
दूँगा, तो वह प्रतिज्ञा क्या कार्यकारी हुई ? प्रतिज्ञा ग्रहण करते हुए तो यह परिणाम है 
कि मरणास्त होनेपर भी नहीं छोड़ गा, तो ऐस्री अतिज्ञा करना युक्त ही है । बिना प्रतिज्ञा 
किये भ्रविरत सम्बन्धी बंध नहीं मिठता। तथा आ्रागामी उदयके भयसे प्रतिज्ञा न ली 
जाये, तो उदयको विचारनेसे सर्वे ही कतंव्यका नाश होता है। जेसे--प्रपनेको पचता 
जाने उतना भोजन करे। कंदाचित्‌ किसीकों भोजनसे अ्जीण हुआ हो, भौर उस भयसे 
भोजन करना छोड़ दे, तो मरण ही होगा । उसी प्रकार अपनेसे निर्वाह होता जाने. 
उतनी प्रतिज्ञा करे । कदाचित्‌ किसीके प्रतिज्ञसे भ्रष्टपता हुआ हो, भर उस भयसे 
प्रतिज्ञा करना छोड़ दे तो भ्रसंयम ही होगा । इसलिये जो बन सके वही प्रतिज्ञा लेता 
योग्य है। तथा प्रारब्ध अनुसार तो कार्य बनता'ही है, तू उद्यमी होकर भोजनादि 
किसलिये करता है ? यदि वहाँ उद्यम करता है तो त्याग करनेका भी . उद्यम कला 
ग्रोग्य ही है। जब प्रतिमावत्‌ तेरी दशा हो जायेगी तब हम प्रारब्ध ही मानेंगे, तेरा 
कर्तव्य नहीं मानेंगे | इसलिये स्वच्छन्द होनेकी युक्ति किसलिये बनाता है ! बने वह 
प्रतिज्ञा करके व्रत धारण करना योग्य ही है | 
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तथा वह पूजनादि कार्यकों शुभासव जानकर हेय मानता है, सो यह सत्य ही 
है; परन्तु यदि इन कार्योकों छोड़कर शुद्ोपयोगरूप हो तो भला ही है, ओर विषय- 
कपायरूप-अद्यु भहप प्रवर्ते तो अपना बुरा ही किया। शुभोपयोगसे स्वर्गादि हों अ्रथवा 
भली वासनासे या भले निमित्तसे कर्मके स्थिति-प्रनुभाग घट जायें तो सम्यक्त्वादिकी 
भी प्राप्ति हो जाये । और अशुभोपयोगसे नरक, निगोदादि हों, भ्रथवा बुरी वासनासे या 
बुरे निमित्तसे कर्मके स्थिति-अ्रनुभाग बढ जायें तो सम्यवत्वादिक महा दुलंभ हो जायें । 
तथा शुभोपयोग होनेसे कपाय मन्‍्द होती है श्र अशुभोपयोग होनेसे तीम्न होती है, सो 
मंदकपायका कार्य छोड़कर तीब्रकपायका कार्य करना तो ऐसा है जैसे कड़वी वस्तु न 
खाना श्रौर विप खाना । सो यह अन्ानता है। 

फिर वह कहता है--आस्त्रमें शुभ-प्रशुभकों समान कहा है, इसलिये हमें तो 
विशेष जानना योग्य नही है ! 

समाधान:--जो जीव शुभोपयागका मौक्षका कारण मानकर उपादेय मानते 
है और शुद्धोपयोगको नहीं पहिचानते, उन्हें शुभ-ग्रशुभ दोनोंको अरशुद्धताकी अपेक्षा व 
बंब कारणुकी अपेक्षा समान बतलाया है। तथा शुभ अशुभका परस्पर विचार करें तो 
शुभभावोंमें कपाय मन्द होती है, इसलिये बंब हीन होता है, ग्रशुभभावोमें कपाय तीव्र 
होती है इसलिये बंध बहुत होता है ।--इस प्रकार विचार करने पर अशुभकी भ्रपेक्षा 
सिद्धान्तमें शुभको भला भी कहा जाता है । जैसे--रोग तो थोड़ा या बहुत बुरा ही है; 
परन्तु बहुत रोगकी भ्रपेक्षा थोड़े रोगको भला भी कहते है । इसलिये बुद्धोपयोग न हो, 
तव ग्रभुभसे छूटकर शुभमें प्रवततेन योग्य है, शुभको छोड़कर अश्ुभमें प्रवर्तन योग्य 
नहीं है । 

फिर वह कहता है--कामादिक या क्षुवदिक मिटानेकों अ्रशुभरूप प्रवृत्ति तो 
हुए विना रहती नहीं है, भर शुभ प्रवृत्ति इच्छा करके करना पड़ती है, ज्ञानीको इच्छा 
चाहिये नही, इसलिये घुभक! उद्यम नही करना ? 


उत्तर:--थुभप्रवृत्तिमें उपयोग लगनेसे तथा उसके निमित्तसे विरागता बढ़नेसे 
कामादिक हीन होते हैं और क्षुधरादिक्में भी संबलेश थोड़ा होता है । इसलिये शुभोप- 
योगका श्रभ्यास करना । उद्यम करने पर भी यदि कामादिक व क्षवादिक पीड़ित करते 
हैं तो उनके भ्र्थ जिससे थोड़ा पाप लगे वह करना। परल्तु शुभोपपोगकों छोड़कर 
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निःशंक पापहुप अवर्तन करना तो योग्य नहीं है। भौर तू कहता है--जञानीके इच्छा 
नहीं है और शुभोपयोग इच्छा करनेसे होता है; सो जिस प्रकार कोई पुरुष किचितमात्र 
भी अपना धन देना नहीं चाहता, परन्तु जहाँ बहुत धन जाता जाने वहाँ अपनों इच्छासे 
थोड़ा धव देनेका उपाय करता है। उसी प्रकार ज्ञानी किचित्‌मात्र भो कपायरुप कार्य 
नहीं करना चाहता; परन्तु जहाँ बहुत कपायरूप भ्रशुभ काये होता जाने वहाँ इच्छा 
करके भ्रल्प कषायरूप शुभ कार्य करनेका उद्यम करता है। इस प्रकार यह बात सिद्ध 
हुईं कि--जहाँ शुद्धोपयोग होता जाने वहाँ तो शुभकार्यका निषेध ही है, और जहां 
प्रशुभोपयोग होता जाने वहाँ शुभका उपाय करके ग्रंगोकार करना योग्य है ।--इस 
प्रकार अनेक व्यवहारकार्योंका उत्थापन करके जो स्वच्छन्दपनेको स्थापित करता है, 
उसका निषेध किया । 


[ केबठ निश्रयाभासके अवलम्बी जीवकी प्रवृत्ति 
अ्रब, उसी केवल निश्चयावलम्बी जीवकी प्रवृत्ति बतलातै हैं :-- 


एक शुद्धात्माको जाननेसे ज्ञानी हो जाते हैं--श्रत्य कुछ भी वहीं चाहिये,-- 
ऐसा जानकर कभी एकांतमें बेठकर ध्यान मुद्रा धारण करके 'ैं से कर्मोपाधिरहित 
सिद्धसमान ग्रात्मा हँ--इत्यादि विचारसे सम्तुष्ट होता है; परन्तु यह विशेषण किस 
प्रकार सम्भव है--ऐसा विचार नहीं है। श्रथवा भ्रचल, प्रखण्ड, अनुपमादि विशेषण 
द्वारा आत्माको ध्याता है, सो यह विशेषण भ्रन्य द्वव्योंमें भी सम्भवित है। तथा यह 
विशेषण किस अपेक्षासे हैं सो विचार नहीं है। तथा कदाचित सोते, बैठते जिस-तिस 
प्रवस्थामें ऐता विचार रखकर अपनेको ज्ञानी मानता है। तथा ज्ञानीके ग्राखव-बन्ध नहीं 
हैं -ऐसा प्रागममें कहा है, इसलिये कदाचित्‌ विषय-कषायरूप होता है, वहाँ बन्ध 
दोनेका भय नहीं है, स्वच्छन्द हुआ रागादिरूप प्रवर्तता है। सो स्व-परको जाननेका तो 
चिह्न वैराग्यभाव है। सो समयसारमें कहा हैः-- 

/सम्यरप्टेसवति नियत जानवराग्यशक्ति! ।” २९ 

प्रथ:--सम्पग्हृश्कि निश्चयसे श्ञान-बैराग्यशक्ति होती है। फिर कहा है- 
मिल टन जे जम कील कक पक 
८ सम्यरष्टेमंव ते नियत॑ ज्ञानवैराग्यशक्ति:, स्व वस्तुत्व॑ कलियितुमयं खान्य रूपाप्तिमुक्त्या, 


यर्माज्ञाला व्यतिकरमिद॑ तत््वतः स्व॑ पर च, स्वस्मिन्नास्ते विस्मति परात्सर्वतों रागयोगात्‌ ॥ 
( समयसार कलश--ै5 ) 
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पम्परटट्टि। खयमयमहं जातु व्धों ने मे स्‍्था- 
दिलुचानोत्युलकबदना. रागिणोप्याचरनतु । 
आहम्बन्तां समितिपरतां ते यतोधापि पराषा 
आत्मानात्मावामविरहासन्ति सम्पक्ल शून्या। -- ॥ १ ३७॥ 
श्रथ:--स्वयमेव यह मे सम्यर्ृष्टि हैं, मेरे कदाचित बन्ध नहीं है--इस प्रकार 
ऊँचा फुलाया है मुह जिन्होंने--ऐसे रागी बराग्य शक्ति रहित आचरण करते है तो 
करो, तथा पाँच समितिकी सावधानीका श्रवलम्बन लेते है तो लो, परन्तु वे ज्ञानशक्ति 
विना आ्राज भी पापी ही है। यह दोनों श्रात्मा-ग्नात्माके ज्ञानरहितपनेसे सम्यक्त्वरहित 
ही हैं। 
फिर पूछते है--१२रको पर जाना तो परद्रव्योमें रागादि करनेका क्या प्रयोजन 
रहा ? वहाँ वह कहता है--मोहके उदयसे रागादिक होते हैं। पूर्वकालमें भरतादिक 
जानी हुए, उतके भी विषय-कपायरूप कार्य हुआ्ना सुनते है ? 
उत्तर:-ज्ञानीके भी मोहके उदयसे रागादिक होते है यह सत्य है, परन्तु 
वुद्धिपृवंक रागादिक नहीं होते। उसका विशेष वर्णन आगे करेंगे । तथा जिसके रागादिक 
होनेका कुछ विपाद नही है, उसके नाशका उपाय भी नहीं है, उसकी रागादिंक बुरे 
हैं--ऐसा श्रद्धान भी नहीं सम्भवित होता । और ऐसे श्रद्धान बिना सम्धग्दृष्टि कैसे हो 
सकता है ? जीवाजीवादि तत्त्वोंका श्रद्धान करनेका प्रयोजन तो इतना ही श्रद्धान है। 
तथा भरतादिक सम्यग्हृष्टियोके विषय-कपायोंकी प्रवृत्ति जैसे होती है वह भी विशेषदूपसे 
श्रागे कहेंगे । तू उनके उदाहरणसे स्वच्छन्द होगा तो तुभे तीज आखव-बन्ध होगा । 
वही कहा है-- 
मग्ना। ब्वाननमैषिणोपि यदि ते खच्छन्द मन्दोधमा! # । 
ग्र्थः--ज्ञाननयका अ्रवलोकन करनेवाले भी जो स्वच्छन्द मन्द उद्यमी होते हैं 
वे संसारमें हृबते है। और भी वहां "ज्ञानिन कर्म्मे न जातु कतु मुचितं'' इत्यादि कलशझरमें 
- समयसार कलछ्शम “शून्या:” के रथान पर “रिक्ता:” पाठ है | 
# मग्ताः कर्मनयावलम्वनपरा ज्ञानं न जानन्ति ये। 
मग्नाः ज्ञाननयेपिणोपि यदि ते सच्छन्दमन्दोद्यमाः ॥ 
विश्वत्योपरि ते तरन्ति सतत थाने भवन्तः स्वयं । 


ये कुबन्ति न कर्म जातु न वश यान्ति अमादस्य व ॥ 
(>समयसार कलश--१११ ) 
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तथा--“तथापि न निरर्गलं चरितुमिष्यते ज्ञानिन:'--इत्यादि कलशर्में स्वच्छन्दी होनेका 
निषेध किया है । बिना इच्छाके जो कार्य हो वह कर्मबन्धका कारण नहीं है। ग्रभिप्रायसे 
कर्ता होकर करे और ज्ञाता रहे यह तो बनता नहीं है--इत्यादि निरूपण किया है। 
इसलिये रागादिकको बुरे--अहितकारी जावकर उनके नाशके अर्थ उद्यम रखना । वहाँ 
अनुक्रमसे पहले तीब्र रागादि छोड़नेके श्र्थ अशुभ काये छोड़कर शुभमें लगना, और 
परचात्‌ मन्दरागादि भी छोड़नेके अर्थ शुभको भी छोड़कर शुद्धीपयोगरूप होना । 


तथा कितने ही जीव अशुभमें क्लेश मानकर व्यापारादि कार्य व छो सेवनादि 
कार्योंकी भी घटाते हैं, तथा शुभकों हेय जानकर शाद्धाभ्यासादि कार्योमे नहीं प्रवर्तेते 
हैं। वीतरागभावरुप शुद्धोपयोगको प्राप्त हुए नहीं हैं, इसलिये वे जीव प्रथ, काम, धर्म, 
मोक्षरूप पुरुषार्थसे रहित होते हुए भ्रालसी-निरुचयमी होते हैं। उनकी निनन्‍्दा पंचास्ति- 
कायकी व्यास्यामें की है। उनके लिये हृशन्त दिया है कि--जैसे बहुत खीर-शक्कर 
खाकर पुरष आलसी होता है व जैसे वृक्ष निरुचयमो हैं, वैसे वे जीव श्रालसी-निरधमी 
हुए हैं। 

श्रव इनसे पूछते हैं कि--तुमने बाह्य तो शुभ-अद्ुुभ कार्योको घटाया, परन्तु 
उपयोग तो बिता भ्ालम्बनके रहता नहीं है; तो तुम्हारा उपयोग कहाँ रहता है ? मो 
कहो । यदि वह कहे कि--प्रात्माका वितवन करता है; तो शात्रादि द्वारा श्रनेक प्रकारसे 
आत्माके विचारको तो तुमने विकल्प ठहराया, और आत्माका कोई विशेषण जानमेमें 
बहुत काल लगता नहीं है, बारम्बार एकरूप चितबनमें छुद्मस्थका उपयोग लगता नहीं 
है, गशधरादिकका भी उपयोग इस प्रकार नहीं रह सकता, इसलिये वे भी शाद्लादि 
कार्यामें प्रवर्तेते है, तेरा उपयोग गणधरादिकसे भी कंसे शुद्ध हुआ माने ! इसलिये तेरा 
कहना प्रमाण नहीं है। जैसे कोई व्यापारादिमें निरथयमी होकर निठल्ला जसे-तैसे काल 
गँवाता है, उसी प्रकार तू धर्ममें निरदयमी होकर प्रमाद सहित यों ही काल गँवाता है। 
कभी कुछ चितवन-सा करता है, कभी बातें बनाता है, कभी भोजनादि करता है, रे 
अपना उपयोग निर्मेल करनेके लिये शास्त्राभ्यास, तपश्चरण, भक्ति भ्रादि | कार्योमें नहीं 
प्रवततता । सूना-सा होकर प्रमादी होनेका वाम शुद्धोपपोग ठहराता है। वहाँ क्लेश थोड़ा 
होनेसे जैसे कोई आलसी बनकर पड़े रहनेमें युख माने वैसे आनन्द मानता है। श्रथवा 
जैसे कोई स्वप्नमें अपनेको राजा मानकर सुखी हो, उसी प्रकार अपनेको भ्रमसे #" 
समान शुद्ध मानकर स्वयं ही भ्रानन्दित होता है। श्रथवा जैसे कहीं रति मातकर इ 
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होता है, उसी प्रकार कुछ विचार करनेमें रति मानकर सुखी होता है, उसे अनुभव 
जूनित आनन्द कहता है। तथा जैसे कहीं श्ररति मानकर उदास होता है, उसी प्रकार 
व्यापारादिक, पुत्रादिककों खेदका कारण जानकर उनसे उदास रहता है श्ौर उसे 
वेराग्य मानता है; सो ऐसा श्ञान-वेराग्य तो कषाय गरभित है। वीतरागरूप उदासीन 
दशामें जो निराकुलता होती है, वह सच्चा आनन्द, ज्ञान, वराग्य ज्ञानी जीवोंके चारित्र- 
मोहकी होनता होनेपर प्रगठ होता है। तथा वह व्यापारादिक क्लेश छोड़कर यशथेष्ट 
भोजनादि द्वारा सुखी हुआ प्रवरतता है श्ौर वहाँ अपनेको कषायरहित मानता है, परंतु 
इस प्रकार आनन्दरूप होनेसे तो रोद्रध्यान होता है। जहाँ सुखसामग्रीको छोड़कर 
दू खसामग्रीका संयोग होनेपर संक्लेश न हो, राग-द्रेष उत्पन्न न हों, तब निःकषायभाव 
होता है ।-ऐसी भ्रमरूप उनकी प्रवृत्ति पायी जाती है। इस प्रकार जो जीव केवल 
निश्चयाभासके अवलम्बी हैं उन्हें मिथ्यादष्टि जानना | जसे-वेदान्ती व सांख्यमती 
जीव केवल शुद्धात्माके श्रद्धानी है, उसी प्रकार इन्हें भी जानना | क्योकि श्रद्धानकी 
समानताके कारण उनका उपदेश इन्हें-इष्ट लगता है, इसका उपदेश उन्हें इष्ट 
लगता है । 
[ घद्गच्य-परद्रव्यके चिंतवनसे निजरा, पथ नहीं है । 
रागादिकके घटनेसे निमरा भौर रागादिक होनेम बंध है ] 

तथा उन जीवोंकों ऐसा श्रद्धान है कि--केवल शुद्धात्माके चितवनसे तो 
संवर-निर्जरा होते हैं व मुक्तात्माके सुखका अंश वहाँ प्रयट होता है। तथा जीवके गुण- 
स्थानादि अशुद्ध भावोंका और अपने अतिरिक्त अन्य जीव-पुद्गलादिका चितवन करने- 
से प्रास्र4-वन्ध होता है, इसलिये श्रन्य विचारसे पराइमुख रहते है। सो यह भी 
सत्यश्नद्धान नही है, क्योकि शुद्ध स्वद्रव्यका चितवन करो या अन्य चितवन करो; यदि 
वीतरागतासहित भाव हो तो वहाँ संवर-निजंरा ही है श्रौर जहाँ रागादिख्प भाव हों - 
वहाँ आखब-वन्ध ही है। यदि परद्रव्यको जाननेसे ही झ्राखव-बन्ध होते हों, तो केवली 
तो समस्त परद्रव्योंकों जानते है, इसलिये उनके भी आखव-बन्ध होगे। 


फिर वह कहता है कि--छद्मस्थके तो परद्रव्य चितवनसे श्रास्रव-बन्ध होता 
है !--सो भी नहीं है, क्योकि शुबलध्यानमें भी मुनियोकों छहों द्रव्योके द्वव्य-गुण- 
पर्यायोंका चितवन होनेका निरूपण किया है, भौर प्रवधि-मन.पर्यय श्रा्दिमें परद्रव्यको 
8 विशेषता होती है। तथा चौथे गुणस्थानमें कोई अपने स्वरूपका चितवन 


+ ९४ मोषमार्गप्रकाशक 


करता है उसके भी प्रासव-बंध अ्रधिक हैं तथा गुणश्रेणी निणरा नहीं है। पाँचवें-छट्टं 
गुणस्थानमें आ्राहार विहारादि क्रिया होरैपर परद्रव्य चितवनसे भी ग्रास्रव-बंध थोड़ा है 
और गुणश्रेणी निज रा होती रहती है । इसलिये स्वद्रव्य-परद्वेव्यके चितवनसे निजेरा-बन्ध 
नहीं होते, रागादिक घटनेसे निजरा है श्रौर रागादिक होनेसे बन्ध है। उसे रागादिके 
स्वरूपका यथाथ ज्ञान नहीं है, इसलिये अन्यथा मानता है। 
[ निर्षिकल्प दशा-विचार ] 

प्रब वह॒ पूछता है कि--ऐसा है तो निविकत्प अनुभवदशामें नय-प्रमाण- 
निक्षेपादिकके तथा दर्शन-शानादिकके भी विकल्पोंका निषेध किया है-सो किस 
प्रकार है ! 

उत्तर:--जो जीव इन्हीं विकल्पोंमें लग रहे हैं भर प्रभेदरूप एक भ्रात्माका 
प्रमुभव नहीं करते उन्हें ऐसा उपदेश दिया है कि--यह सब विकल्प वस्तुका निश्चय 
करनेमें कारण हैं, वस्तुका निश्चय होनेपर इनका प्रयोजन कुंछ नहीं रहता । इसलिये 
इन विकल्पोंको भी छोड़कर श्रभेदरूप एक प्रात्माका प्रनुभवन करना | इनके विचार- 
रूप विकल्पोंमें ही फंसा रहना योग्य नहीं है। तथा वस्तुका निश्चय होनेके पश्चात्‌ 
ऐसा नहीं है कि सामान्यरूप स्वद्रव्यहीका चितवन रहा करे । स्वद्रव्यका तथा परद्रत्यका 
सामान्यरूप भौर विशेषरूप जानना होता है, परन्तु वीतरागतासहित होता है, 
उसीका नाम निविकल्पदशा है। 
वहाँ वह पूछता है--यहाँ तो बहुत विकल्प हुए, निविकत्प संज्ञा केसे 
संभव है ! ह 
उत्तर---निविचार होनेका नाम निविकल्प नहीं है। क्योंकि छ्मस्थके 
जानना विचारसहित है; उसका प्रभाव माननेसे ज्ञानका अ्रभाव होगा शोर तब जड़- 
पना हुआ, सो आत्माके होता नहीं है। इसलिये विचार तो रहता है। तथा यह कहें 
कि--एक सामान्यका ही विचार रहता है, विशेषका तहीं | तो सामान्यका विचार तो 
बहुतकाल रहता नहीं है व विशेषकी श्रपेक्षा बिना सामान्यका स्वरुप भासित नहीं 
होता । तथा यह कहें कि--अपना ही विचार रहता है, परका नहीं; तो परमें पर- 
बुद्धि हुए बिना परपतेमें निजबुद्धि कैसे आये ? वहाँ वह कहता है--समयसारमें ऐसा 
कहा है कि-८ 

भावयेदभेद विज्ञनमिदम ब्छिल्नधारया | 


वावधावत्पगाच्युल्ा जान जाने प्रतिष्ठी ॥ 
(कलश-(२० ) 


सातवाँ अधिकार १११ 


प्रथ:--भेदज्ञानको तब तक निरंतर भागा, जब तक परसे छूटकर ज्ञान ज्ञानमें 
स्थित हो । इसलिये भेदविज्ञान छूटनेपर परका जानना मिट जाता है, केवल:आपहीको 
श्राप जानता रहता है | 

यहाँ तो यह कहा है कि--पूरवकालमें स्व-परको एक जानता था; फिर भिन्न 
जाननेके लिये भेदज्ञानको तब तक भागा ही योग्य है जब तक ज्ञान प्ररुपको भिन्न 
जानकर अपने ज्ञानस्वरूपहीमें निश्चित हो जाये | पश्चात्‌ भेदविज्ञान करनेका प्रयोजन 
नहीं रहता; स्वयमेव परको पररूप और ग्रापको भ्रापरूप जानता रहता है। ऐसा नहीं 
है कि परद्रव्यका जानना ही मिट जाता है। इसलिये परद्रव्यको जानने या स्वद्वव्यके 
विशेषोंको जाननेका नाम विकल्प नहीं है। तो किस प्रकार है? सो कहते है--राग- 
द्व षवश किसी नेयकों जाननेमें उपयोग लगाना और किसी ज्ञेयके जाननेसे छुड़ाना--इस 
प्रकार वारम्बार उपयोगकों भ्रमाना--उसका नाम विकल्प है। तथा जहाँ वोतराग- 
रूप होकर जिसे जानते है उसे यथार्थ जानते हैं, अन्य-अन्य शेयकों जाननेके श्र उप- 
योगको भ्रमाते नहीं हैं, व्हां निविकल्पदशा जानना । 


यहाँ कोई कहे कि--छद्म॒स्थका उपयोग तो नाना ज्ञेयोंमें भ्रमता ही भ्रमता 
है; वहाँ निविकल्पता कंसे सम्भव है ! 


उत्तरः--जितने काल एक जाननेरूप रहे तब तक निविकल्प नाम पाता है । 
सिद्धान्तमें ध्यानका लक्षण ऐसा ही किया है--एकाग्रचिन्तानिरोधों ध्यानम्‌ ।” 
( तत्त्वार्थ सूत्र १-२७ ) 


एकका मुख्य चितवन हो ओर श्रत्य चित्ता रुक जाये--उसका नाम ध्यान 
है। सर्वार्थसिद्धि सूत्रकी टीकामें यह विशेष कहा है--यदि सर्व चिता रुकनेका नाम 
ध्यान हो, तो प्रवेतनपना झा जाये । ब्था ऐसी भी विवक्षा है कि--सन्तान प्पेक्षा नाना 
ज्ेयोंका भी जानना होता है, परन्तु जब तक वीतरागता रहे, रागादिसे ग्राप उपयोगको 
न भ्रमाये तब तक निविकल्पदेशा कहते है | 


फिर वह कहता है--ऐसा है तो परद्रव्यसे छुड़ाकर स्वरूपमें उपयोग लगाने- 
का उपदेश किसलिये दिया है ? 


समाधान:--जो शुभ-अ्शुभ भावोंके कारण परद्रव्य हैं, उनमें उपयोग लगनेसे 
जिनको राग-हेष हो आते हैं, और स्वरूप चितवन करें तो जिनके राय-द्े ष घटते है-- 
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ऐसे निचली ग्रवस्थावाले जीवोंको पूर्वोक्त उपदेश है। जैसे कोई स्त्री विकारभावसे 
पराय्रे घर जाती थी; उसे- मना किया कि पराये घर मत जा, घरमें बैठो रह। तथा 
जो स्त्री निविकार भावसे किसोके घर जाकर यथायोग्य प्रवर्तें तो कुछ दोष है नहीं । 
उसी प्रकार उपयोगरूप परिणति राग-द्रेषभावसे परद्रव्योंमें प्रवतंती थी! उसे मना 
किया कि-परद्रव्योंमें प्रवर्तन मत कर, स्वरूपमें मग्न रह । तथा जो उपयोगरूप परि- 
णति वोतरागरभावत्ते परद्रव्थको जानकर यथा योग्य प्रवर्त तो कुछ दोष है नहीं । 


फिर वह कहता है--ऐसा है तो महामुनि परिग्रहादिकं चितवनका त्याग 
किसलिये करते हैं ! 


समाधान:--जसे विकाररहित स्त्री कुशीलके कारण पराये घरोंका त्याग 
करती है, उसी प्रकार वीतराग परिणति राग-द्व षके कारण परद्रव्योंका त्याग करती 
है | तथा जो व्यभिचारके कारण नहीं हैं ऐसे पराये घरोंमें जानेका त्याग है नहीं, उसी 
प्रकार जो राग-द्व षके कारण नहीं हैं ऐसे परद्रव्योंको जाननेका त्याग है नहीं । 


फिर वह कहता है--जसे, जो स्त्री प्रयोजन जानकर पितादिकके घर जाती 
है तो जाये, बिता प्रयोजन जिस-तिसके घर जाना तो योग्य नहीं है। उसी प्रकार परि- 
णतिकों प्रयोजन जानकर सात तत्त्वोंका विचार करना, बिना प्रयोजन गुणस्थानादिकका 
विचार करना योग्य नहीं है ! 


समाधान:--जसे स्त्री प्रयोजत जानकर पितादिक या मित्रादिकके भी धर 
जाये, उप्ती प्रकार परिणति तत्त्वोंके विशेष जाननेके कारण गुणस्थानादिक व कर्मा- 
दिककों भी जानें। तथा यहाँ ऐसा जानना कि--जैसे शीलवती स्त्री उद्यमपूर्वक तो 
बिट पुरुषोंके स्थानपर न जाये, यदि परवश्ञ वहाँ जाना बन जाये, शौर वहाँ कुशील 
सेवन न करे तो स्त्री शीलवती ही है। उसी प्रकार वीतराग परिणति उपाय पूर्वक तो 
रागादिकके कारण परद्रव्योंमें न लगे, यदि स्वयमेव उनका जानना हो जाये भौर वहाँ 
रागादिक न करे तो परिणति शुद्ध ही है। इसलिये मुनियोंकों स्त्री भादिके परीषह 
होनेपर उनको जानते ही नहीं, अपने स्वरूपका ही जानना रहता है--ऐसा मानना 
मिथ्या है। उनको जानते तो हैं परन्तु रागरादिक नहीं करते । इस प्रकार परद्रव्यको 
जानते हुए भी वीतरागभाव होता है--ऐसा श्रद्धात करना | 
तथा वह कहता है--ऐसा है तो ज्ास्त्रमें ऐसा कंसे कहा है कि अ्रत्माका 
श्रद्धान-ज्ञान-पआच रण सम्यरदर्शन-ज्ञान-चारित्र है ! 


सातवां अधिकार २१३ 


समाधान:--भ्रनादिसे परद्रव्यमें प्रापरुप श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण था; उसे 
छुड़ानेके लिये यह उपदेश है। अपनेहोमें श्रापहप श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण होनेसे पर- 
द्रव्यमें राग-ह पादि परिणति करनेका थ्रद्धान व ज्ञान व ग्राचरण मिट जाये तब सम्यर- 
दर्शतादि होते हैं। यदि परद्रव्यका परद्रव्यरूप श्रद्धानादि करनेसे सम्यग्दशनादि न 
होते हों तो केवलीके भी उनका प्रभाव हो । जहाँ परद्रव्यकों बुरा जानना, निज- 
द्रव्यकफो भला जानना हो, वहाँ तो रागद् प सहज ही हुए । जहाँ प्रापको भ्रापरूप और 
प्रको प्ररुप वथाथथ जानता रहे, वेसे ही श्रद्धानादिखुप प्रवतंव करे, तभी सम्यग्दर्शनादि 
होते हैँ--ऐसा जानना । इसलिये बहुत क्या कहें, जिस प्रकारसे रागादि मिटानेका 
श्रद्धा हो वही श्रद्धान सम्बन्दशन है। जिस प्रकारसे रागादि मिटानेका जानना हो 
वहों जानना तम्पजान है। तथा जिस प्रकारसे रागादि मिट वही झाचरण सम्यक 
चारित्र है। ऐमा हो मोक्षमार्य मानना योग्य है। इस प्रकार निश्चयनयके श्राभास 
सहित एकास्त पक्षके धारी जेनाभासोंके मिश्यात्वका निरूपण किया । 


[ व्यवह्राभासपक्षके धारक जेनाभास ] 


प्रद, व्यवहाराभासपक्षके धारक जनाभासोंके मिथ्यात्वका निरूपण करते 
हैं--जिनागममें जहाँ व्यवहारकी भुख्यतासे उपदेश है, उसे मातकर वाह्मसाधनादिके- 
हीका श्रद्धानादिक करते हैं उनके स्व धर्मके अंग ग्रन्यथारूप होकर मिथ्याभावको 
प्राप्त होते हैं--सो विशेष कहते हैं। यहाँ ऐसा जान लेना कि व्यवहारधर्मंकी प्रवृत्तिसे 
पुण्यवन्ध होता है, इसलिये पापप्रवृत्तिकी अपेक्षा तो इसका निषेध है नहीं; परन्तु यहाँ 
जो जीव व्यवहार प्रवृत्तिहीसे सन्तुप्ट होकर सच्चे मोक्षमार्गमें उद्यमी नहीं होते है 
उल्हें मोक्षमार्गमें सन्‍्मुख करनेके लिये उस शुभरूप मिथ्याप्रवृत्तिका भी निषेषरूप निरू- 
पण करते है। यह जो कथन करते है उसे सुनकर यदि शुभप्रवृत्ति छोड़ अशुभमें प्रवृत्ति 
करोगे, तब तो तुम्हारा बुरा होगा, श्रौर यदि यथार्थ श्रद्धात करके मोक्षमारगर्े प्रवर्तन 
करोगे तो तुम्हारा भला होगा। जैसे कोई रोगी निगुण भ्ौषधिका निषेध सुनकर 
प्रीपधि साधनकों छोड़कर कुपथ्यकरे तो वह मरेगा, उसमें वैद्यका कुछ दोष नहीं है । 
उसी प्रकार कोई संसारी पुण्यरूप धर्मका निषेध सुनकर धर्मसाधन छोड़ विषय कषाय- 
रुप प्रवर्तन करेगा तो वहो नरकादियें दुःख पायेगा । उपदेशदाताका तो दोष है नहीं । 
उपदेश देनेवालेका प्रभिप्राय तो अम्त्य श्रद्धानादि छुड़ाकर मोक्षमार्गमें लगानेका 
जातना । सो ऐसे ग्रभिप्रायसे यहाँ निरूपण करते है। ० 


है 040, मोंचमार्गप्रकाशक 


: [ कुल अप्रेज्ा धरम-विचार ] 

वहाँ कोई जीव तो कुलक्रमसे हो जेनी हैं, जैनधर्मका स्वरुप जानते नहीं, 
परन्तु कुलमें जेसी प्रवृत्ति चली भ्रायी है वेसे प्रवर्तते हैं। वहाँ जिस प्रकार अ्रन्यमती 
प्रपने कुलबममें प्रवर्तते हैं उसी प्रकार यह प्रवर्तते हैं। यदि कुलकमहीसे धर्म हो तो 
मुसलमान ग्रादि सभी धर्मात्मा हों जायें । जेनधर्मकी विशेषता क्या रही बही 
कहा है-- 

लोयम्मि रायणीई णाय॑ ण॑ कुलकम्मि कह्यावि | 
कि पुण तिढोय पहुणो जिणंदधम्माहिगारम्मि | १ ॥ 
(उप० सि० २० गा० ७ ) 

प्रथ:--लोकमें यह राजनीति है कि कदाचित्‌ कुलक्रमसे न्याय नहीं होता 
है। जिसका कुल चोर हो, उसे चोरी करते पकड़लें तो उसका कुलक्रम जानकर छोड़ते 
नहीं हैं, दण्ड ही देते हैं। तो त्रिलोकप्रभु जिनेन्द्देवके धर्मके भ्रधिकारमें वया कुल- 
क्रमानुसार न्याय संभव है ? तथा यदि पिता दरिद्री हो और ग्राप धनवान हो, तब 
वहाँ तो कुलक्रमका विचार करके श्राप दरिद्री रहता ही नहीं, तो धर्ममें कुलका क्या 
प्रयोजन है ! तथा पिता नरकमें जाये और पुत्र मोक्ष जाता है, वहाँ कुलक्रम बसे 
रहा ? यदि कुलपर दृष्टि हो तो पुत्र भी नरकगामी होना चाहिये । इसलिये धर्ममें 
कुलक्रमका कुछ भी प्रयोजन नहीं है। शास्त्रोंका श्रथ विचारकर यदि कालदोषसे जिन- 
धर्ममें भी पापी पुरुषों द्वारा कुदेव-कुगुर-कुधम सेवनादिरूप तथा विषयकषाय पोष- 
णादिरूप विपरीत प्रवृत्ति चलायी गई हो, तो उसका त्याग करके जिनग्राज्ञानुसतार 
प्रवतेत करना योग्य है । 

यहाँ कोई कहे कि--परम्परा छोड़कर नवीन मार्ममें प्रवतेत करना योग्य 
नहीं है । उससे कहते हैं-- 

यदि श्रपनी बुद्धिसे नवीन मार्ग पकड़े तो योग्य नहीं है । जो परम्परा अनादि- 
निधन जैनधर्मका ख़रूप शास्त्रों लिखा है, उसकी प्रवृत्ति मिटाकर पापी पुरुषोंते 
बीचमें अन्यथा प्रवृत्ति चलायी हो, उसे परम्परा मार्ग कैसे कहा जासकता है / तथा 
उसे छोड़कर पुरातन जैन शास्त्रोंमें जैसा धर्म लिखा था, वैसे प्रवर्तन करे तो उसे ववीग 
मार्ग कैसे कहा जासकता है ? तथा यदि कुलमें जेसी जिनदेवकी प्राज्ञा है, उसी प्रकार 
धर्मकी प्रवृत्ति है तो अपनेको भी वेसे ही प्रवर्तन करना योग्य है; परन्तु उसे कुलाचार 
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न जान धर्म जानकर, उसके स्वरूप, फलादिकका निश्चय करके श्रंगीकार करना । 
जो सच्चे भी धर्मको कुलाचार जानकर प्रवर्तता है तो उसे धर्मात्मा नहीं कहते; वयोंकि 
सब कुलके उस ग्राचरणको छोड़ दें तो श्राप भी छोड़ देगा | तथा वह णो ग्राचरण 
करता है सो कुलके भयसे करता है, कुछ धरम बुद्धिसे नहीं करता, इसलिये वह धर्मात्मा 
नहों है। इसलिये विवाहादि कुलसम्बन्धी कार्योमें तो कुलक्रमका विचार करता, परल्तु 
धर्म सम्बन्धी कार्यमें कुलका विचार नहीं करना । जैसा धर्म मार्ग सच्चा है उसी प्रकार 
प्रवतन करना योग्य है । 


( परीक्षारहित आज्ञानुसारी जेनलका प्रतिपेष | 


तथा कितने ही आाज्ञानुसारी जेनी होते है | ज॑सी शास्त्रमें श्राज्ञा है उस प्रकार 
मानते है, परन्तु श्राज्ञाकी परीक्षा करते नहीं। यदि श्राज्ञा ही मानना धर्म हो तो सववे 
मतवाले अपने-प्रपने शास्त्रकी झ्राज्ञा मानकर धर्मात्मा होजायें इसलिये परीक्षा करके 
जिनवचनकी सत्यता पहिचानकर जिनग्राज्ञा मानता योग्य है। बिना परीक्षा किये 
सत्य-प्रस॒त्यका निर्णय केसे हो ” भर विना निर्णय किये जिस प्रकार भ्रन्यमती अपने 
शास्त्रोकी आज्ञा मानते है उसी प्रकार इसने जनश्ञास्त्रोंकी श्राज्ञा मानी । यह तो पक्षसे 
आज्ञा मानना है | 


कोई कहे कि--शास्त्रमें दसप्रकारके सम्यवत्वमें ग्राज्ञा सम्यवत्व कहा है व 
आाज्नाविचय धर्मध्यानका भेद कहा है वे नि.शंकित श्रंगमें जिनवचनमें संशयका निषेध 
किया है, वह किस प्रकार है ! 


समाधान:--शास्त्रोंमं कितने ही कथन तो ऐसे है जिनकी प्रत्यक्ष-अनुमानादि 
द्वारा परीक्षा कर सकते हैं, तथा कई कथन ऐसे है जो प्रत्यक्ष-अनुमानादि गोचर नहीं 
है, इसलिये ग्राज्ञाहीसे प्रमाण होते है। वहाँ नाना शास्त्रोंमें जो कथन समान हों 
उनकी तो परीक्षा करनेका प्रयोजन ही नहीं है; परन्तु जो कथन परस्पर विरुद्ध हों 
उनमेसे जो कथन प्र॒त्यक्ष-अनुमानादि गोचर हों उनकी तो परीक्षा करना। वहाँ जिन- 
शास्त्रोके कपनकी प्रमाणता ठहरे, उन शास्त्रोमे जो प्रत्यक्ष-अ्नुमानगोचर नहीं हैं-- 
ऐसे कथन किये हों, उन्की भी प्रमाणता करना | तथा जिन शास्त्रोंके कथनकी प्रमा- 
णता न ठहरे उनके सर्वे ही कथनकी भ्रप्रमाणता मानना । 


यहाँ कोई कहे कि-परीक्षा करने पर कोई कथन किसी शास्त्रमे प्रमाण 
भासित हो, तथा कोई कथन किसी शास्त्रम प्रमाण भासित हो, तब क्या करे ? 


२१६ मोज्षमार्गग्रकाशक 


समाधान:--जो भ्राप्त-भासित शास्त्र हें, उसमें कोई भी कथन प्रमाण विरुद् 
नहीं होते | क्योंकि या तो जानपना ही न हो, श्रथवा रागद् ष हों तब प्रसतत्य कहें, 
सो अ्राप्त ऐसे होते नहीं, तूने परीक्षा भलेप्रकार नहीं की, इसलिये भ्रम है। 

फिरं वह कहता है--छवद्मस्थसे प्रन्यथा परीक्षा हो जाये, तो वह क्या करे ? 

समाधान:--सच्ची-भूठी दोनों वस्तुओंकी कसनेसे और प्रमाद छोड़कर 
परीक्षा करनेसे तो सच्ची ही परीक्षा होती है । जहाँ पक्षपातके कारण भलेप्रकार परीक्षा 
न करे, वहीं श्रन्यथा परीक्षा होती है । 

तथा वह कहता है कि--शास्त्रोंमें परस्पर विरुद्ध कथन तो बहुत है, किन- 
किनकी परीक्षा की जाये ? 

समाधान:--मोक्षमार्ग में देव-गुर-धर्म, जीवादितत्त्व व बन्ध-मोक्षमार्ग प्रयो- 
जनभूत हैं, सो इनकी परीक्षा कर लेना | जिन शास्त्रोंमें यह सच्चे कहें हों उनकी स्व 
ग्राज्ञा मानना, जिनमें यह श्रन्यथा प्रहूपित किये हों उनकी आज्ञा नहीं मानना । जैसे- 
लोकमें जो पुरुष प्रयोजनभूत कार्योमें भूठ न बोले, वह प्रयोजनरहित कार्योमें कैसे भूठ 
बोलेगा ! उसी प्रकार जिस शास्त्रमें प्रयोजनभूत देवादिकका स्वरूप ग्रन्यथा नहीं कहा, 
उसमें प्रयोजनरहित द्वीप-समुद्रादिकका कथन अ्रन्यथा केसे होगा ? क्योंकि देवादिकका 
कथन भ्रन्यथा करनेसे वक्ताके विषय-कषायका पोषण होता है । 

प्रश्न।--देवादिकका अ्रन्यथा कथन तो विषय-कषायवश किया, परल्तु उन्हीं 
शास्त्रोंमें अ्रन्य कथन श्रन्यथा किसलिये किये ! 
>.. समाधानः-यदि एक ही कथन अन्यथा करे तो उसका अन्यथापना श्षीत्र 
प्रगट हो जायेगा भर भिन्न पद्धति ठहरेगी नहीं; इसलिये बहुत कथन भ्रन्यथा करनेसे 
भिन्न पद्धति ठहरेगी । वहाँ तुच्छ बुद्धि भ्रममें पड़ जाते हैं कि--यह भी मत है, यह भी 
मत है। इसलिये प्रयोजनभूतका अन्यथापना मिलाने अ्रथ अ्रप्रयोजनभूत कथन भी 
प्रव्यधा बहुत किये हैं। तथा प्रतीति करानेके भ्रथ॑ कोई-कोई सच्चे कथन भी किये हैं | 
परन्तु जो चतुर हो सो भ्रममें नहीं पड़ता । प्रयोजनभूत कथनकी परीक्षा करके जहाँ 
सत्य भासित हो, उस मतकी सर्वे श्राज्ञा माने । सो परीक्षा करने पर जेतमत ही सत्य 
भासित होता है--अ्रन्य नहीं; क्योंकि इसके वक्ता सर्वज्ञ-बीतराग हैं, वे भूठ किसलिये 
कहेंगे ? इस प्रकार जिनआ॥ाज्ञा माननेसे जो सच्चा श्रद्धान हो, उसका नाम गरजे: 
सम्यक्त्व. है |. भौर वहाँ ,एक्ाग्र चितवन होनेसे.उस्तीका नाम प्राज्ञाविचय परमृध्यात 
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है । यदि ऐसा न माने श्र विता परीक्षा किये ही ग्राज्ञा माननेसे सम्यकक्‍त्व व धर्मध्यान 
हो जाये, तो जो द्र॒व्यलिंगी ग्राज्ञा मानकर मुनि हुए, श्राज्ञानुसार साधन द्वारा ग्रेवेयक 
पर्यत जाते है, उत्तके मिथ्याहृष्टिपना कैसे रहा ? इसलिये कुछ परीक्षा करके श्राज्ञा मानने 
पर ही सम्यक्त्व व धर्मध्यान होता है। लोकमें भी किसी प्रकार परीक्षा होनेपर ही 
पुरुषकी प्रतीति करते हैँ । 

तथा तूने कह कि -- जिनवचनमें संशय करनेसे सम्यकत्वके शंका नामक दोष 
होता है; सो “व जाने यह किस प्रकार है --ऐसा मानकर निर्णय ने करे वहाँ शंका 
नामक दोप होता है। तथा यदि निर्णय करनेका विचार करते ही सम्यक्त्वमें दोष 
लगता हो तो ग्रष्टसहन्रोमें आ्रनाप्रधानसे परीक्षाप्रधानकों उत्तम किसलिये कहा ! एच्छता 
आदि स्वाध्यायक्ते श्रंग कंसे कहें ? प्रमाण-नयसे पदार्थोका निर्णय करनेका उपदेश 
किसलिये दिया ? इसलिये परीक्षा करके श्राज्ञा मानना योग्य है । तथा कितने हो पापी 
पुरुपोने अपने कल्पित कथन किये है और उन्हें जिनवचन ठहराया है, उन्हें जेनमतके 
गात्च जानकर प्रमाण नहीं करता । वहाँ भी प्रमाणादिकसे परीक्षा करके, व परस्पर 
शाब्योसे विधि मिनाकर, व इस प्रकार सम्भव है या नहीं--ऐसा विचार करके विरुद्ध 
ग्र्थकों मिथ्या ही ज/सना । ज॑से किसी ठगने स्वयं पत्र लिखकर उसमे लिखनेवालेका 
ताम किसी साहुकारका रखा, उस नामके भ्रमसे धनकों ठगाये तो दरिद्वी होगा। उसी 
प्रकार पापी लोगोने सत्य ग्रन्थादि बताकर वहाँ कत्तका नाम जिन, गणुधर आचार्योका 
रखा। उम्र नामके भ्रमसे भूठा थ्रद्धान करे, तो मिथ्याहृष्टि ही होगा । 

तथा वह कहता है--गोम्मटसार# में ऐसा कहा है कि--सम्यग्हृष्टि जीव 
अ्ञानी गुर्के निमित्तसे भूठ भी श्रद्धान करे, तो श्राज्ञा माननेसे सम्यस्दधि हो है ।-- 
सो यह कयन कंसे किया ? 

उत्तर:--जो प्रत्यक्ष-अनुमानादिगोचर नहीं है, भर सृक्ष्मपनेसे जिनका निर्णय 
नही हो सकता उनकी अ्रपेक्षा यह कथन है; परन्तु मूलभूत-देव-गुरु-र्मादि तथा 
तत्वाब्किका श्रत्यथा श्रद्धात होनेपर तो सर्वथा सम्यक्त्व रहता नही है--यह निश्चय 
करना। इसलिये विना परीक्षा किये केबल श्राज्ञा ही द्वारा जो जनी है उन्हें भी 
मिथ्याहृष्टि जानना । तथा क्रितने ही परीक्षा करके भी जंती होते हैं, परल्तु मूल परीक्षा 

£& मम्माइट्ठी जीवो उबइद्ठ| पवयणं तु सदहदि । 


डे सदहृदि असब्भाव॑ अजाणमाणो गुरुणियोगा ॥ २७ ॥ ( जीवकास्ड 


बना 


, रै!८ मोज्षमागैप्रकाशक 


नहीं करते | दया, शील, तप, संयमादि क्रियाओ्रों द्वारा, व पूजा, प्रभावनादि कायोंसे, व 
अतिशय चमत्कारादिसे व जिनधर्मसे दृष्ट प्राप्ति होनेके कारण जिनमतको उत्तम जानकर, 
प्रीतिवंत होकर जनी होते हैं। सो भ्रन्यमतोंमें भी ये कार्य तो पाये जाते हैं; इसलिये 
इन लक्षणोंमें तो श्रतिव्याप्ति पाया जाता है । 


कोई कहे--जैसे जिनधर्ममें ये काये हैं, बसे भ्रन्यमतोंमें नहीं पाये जाते, 
इसलिये भ्रतिव्याप्ति नहीं है ! 


समाधान:--यह तो सत्य है, ऐसा हो है। परन्तु जैसे तृ दयादिक मानता है 
उसी प्रकार तो वे भी निरूपण करते हैं। पर जीवोंकी रक्षाकों दया तू कहता है, वही 
वे कहते हैं। इसी प्रकार ्रन्य जानना । 


फिर वह कहता है--छन्के ठीक नहीं है; क्योंकि कभी दया प्रूपित करते हैं, 
कभी हिंसा प्ररूपित करते हैं ! 


उत्तर---वहाँ दयादिकका भ्रंशमात्र तो श्राया; इसलिये प्रतिव्याप्तिपना इन 
लक्षणोंके पाया जाता है। इनके द्वारा सच्चो परीक्षा होती नहीं । तो कंसे होती है ! 
जिनधर्ममें सम्यददशन-ज्ञान-चारित्रकों मोक्षमा्ग कहा है। वहाँ सच्चे देवादिक व 
जीवादिकका श्रद्धान करनेसे सम्पक्त्व होता है, व उनको जाननेसे सम्य्शञान होता है 
व वास्तवमें रागादिक मिटने पर सम्यक्चारित्र होता है। सो इनके स्वरुपका जेसा 
जिनमतमें निरूपण किया है वैसा अच्यत्र कहीं नहीं किया, तथा जैनीके सिवा भ्रन्यमती 
ऐसा कार्य कर नहीं सकते | इसलिये यह जिनमतका सच्चा लक्षण है। इस लक्षण॒कों 
पहिचानकर जो परीक्षा करते हैं वे ही श्रद्धानी हैं। इसके सिवा जो अन्य प्रकारसे 
परीक्षा करते हैं वे मिथ्यादृष्टि ही रहते हैं । 


तथा कितने हो संगतिसे जेतधर्म धारण करते हैं; कितमें हो महान पुरुषको 
जिनधर्ममें प्रवर्तता देख श्राप भी प्रवर्तते हैं, कितने ही देखादेखी जिनधर्मकी शुद्ध या 
प्रशुद्ध क्रियापओरोमें प्रवर्तते हैं ।--शत्यादि अनेक प्रकारके जीव श्राप विचारकर जिनधर्मकी 
रहस्य नहीं पहिंचानते और जैनी ताम धारण करते हैं--वे सब मिथ्याहृष्टि ही जावता | 
इतना तो है कि जितमतमें पापकी प्रवृत्ति विशेष नहीं हो सकती श्रोर पुष्यके निमितत 
बहुत हैं, तथा सच्चे मोक्षमारगंके कारण भी वहाँ बने रहते हैं । इसलिये जो कुलादिपे 
भी जैनी हैं, वे भी औरोंसे तो भले ही हैं । 
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[ आजीविकादि प्रयोजनाथ धर्म साथनक्ा प्रतिपेष ] 

तथा जो जीव कपटसे आ्राजी विकाके ग्र्थ, व बड़ाईके अर्थ, व कुछ विषयकपाय- 
सम्बन्धी प्रयोगत विचारकर जनी होते हैं, वे तो पापी ही हैं। भ्रति तीब्र कपाय होनेपर 
ऐसी वृद्धि आती है। उनका सुलभता भी कठिन है। जनधर्मका सेवन तो संसार नाशके 
लिये किया जाता है; जो उसके द्वारा सांसारिक प्रयोजन साधना चाहते है वे बड़ा 
अन्याय करते हैं । इसलिये वे तो मिथ्यादृष्टि है ही । 

यहां कोई कहे--हिसादि द्वारा जिन कार्योकों करते है, वहो कार्य धर्म साधव 
द्वारा पिद्ध किये जायें तो बुरा क्या हुआ्ना ? दोनों प्रयोजन सिद्ध होते हैं ! 


उससे कहते है--पापकार्य और धर्मकार्यका एक साधन करनेसे पाप ही होता 
है। जैसे--कोई बर्मका साधन चेत्यालय बनवाये और उसीऊो स्त्री सेवनादि पापोंका 
भी साधन करे तो पाप ही होगा। हिसादि द्वारा भोगादिकके हेतु श्रलग मकान बनवाता 
है तो वनवाये; परन्तु चैत्यालयमें भोगादि करना योग्य नहीं है। उसी प्रकार धर्मका 
साधन पूजा, शा्रादिक कार्य है, उन्हींकी श्राजीविकादि पापका भी साधन बनाये तो 
पापी ही होगा। हिसादिसे आाजीविकादिके ग्रथ व्यापारादि करता है तो करे, परन्तु 
पुजादि कार्यमें तो आजीविकादिका प्रयोजन विचारना योग्य नहीं है । 


प्रशन:--यदि ऐसा है तो मुनि भी धर्मताधन कर परघर भोजन करते हैं तथा 
साधर्मी साथर्मीका उपकार करते-कराते हैं सो कंसे बनेगा ? 


उत्तर--वे आप तो कुछ आजीविकादिका प्रयोजन विचार कर धर्म साधन 
नहीं करते । उन्हें धर्मात्मा जानकर कितने ही स्वयमेव भोजन उपकारादि करते है, तब 
तो कोई दोप है नहीं। तथा यदि आप ही भोजनादिकका प्रयोजन विवारकर धर्म 
साथता है तो पापी है हो। जो विरागी होकर मुनिपता श्रंगीकार करते हैं उनको 
भोजनादिकका प्रयोजन नहीं है। शरीरकी स्थितिके अर्थ स्ववमेव भोजनादि कोई दे तो 
लेते हैं, नहीं तो समता रखते है--संक्लेशरूप नहीं होते। तथा अपने हितके प्र्थ धर्म 
साधते हैं। उपकार करवानेका अ्रभिप्राय नहीं है, भर आपके जिसका त्याग नहीं है 
वैसा उपकार करते हैं। कोई साधर्मी स्वयमेव उपकार करता है तो करे, श्र यदि न 
करे तो उन्हें कुछ संक्लेश होता वहीं ।--सो ऐसा तो योग्य है। परन्तु आ्राप ही 
श्राजीविकादिका प्रयोजन विचारकर वाह्यवर्मका साधन करे, जहाँ भोजतादिक उपकार 
कोई न करे वहाँ संक्लेश करे, याचना करे, उपाय करे, अ्रथवा धर्मसाधनमें शिथिल हो 
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जाये, तो उसे पापी ही जानना । इस प्रकार सांसारिक प्रयोजनसहित जो धर्म साधते हैं 
वे पापी भी हैं श्र मिथ्यादृष्टि तो हैं ही। इस प्रकार जिनमतवाले भी मिथ्यादृष्ट 
जानता । अरब, इनके धर्मका साधन कंसे पाया जाता है सो विशेष बतलाते हैं:-- 


वहाँ कितने ही जीव कुल प्रवृत्तिसे भ्रथवा देखादेखी लोभादिके भश्रभिप्रायसे धर्म 
साधते हैं, उनके तो धर्मदृष्टि नहीं है। यदि भक्ति करते है तो चित्त तो कहीं है, दृष्टि 
घूमती रहती है और मुखसे पाठादि करते है व नमस्कारादि करते हैं; परन्तु यह ठीक 
नहीं है। मैं कोन हूँ, किसकी स्तुति करता हूँ, किस प्रयोजनके ग्रर्थ स्तुति करता हैँ, 
पाठमें क्या श्र है, सो कुछ पता नहीं है । तथा कदाचित्‌ कुदेवादिककी भी सेवा करने 
लग जाता है; वहाँ सुदेव-गुरु-शांत्वादि व कुदेव-गुरु-शास्रादिकी विशेष पहिचान नहीं है। 
तथा यदि दान देता है तो पात्र-अपात्रके विचार रहित जैसे श्रपती प्रशंसा हो बेसे दान 
देता है। तथा तप करता है तो भूखा रहकर महंतपना हो वह कार्य करता है; परिणामोंकी 
पहिचान नहीं है। कथा ब्रतादिक धारण करता है तो वहाँ बाह्य क्रिया पर दृष्टि है; सो 
भी कोई सच्ची क्रिया करता है कोई झूठी करता है भौर जो अ्रन्तरंग रागादिभाव पाये 
जाते हैं उतका विचार हो नहीं है तथा बाह्ममें भी रागादिके पोषणके साधन करता 
है। तथा पूजा-प्रभावनादि कार्य करता है तो वहाँ जिस प्रकार लोकमें बड़ाई हो, व 
विषय-कषायका पोषण हो उस प्रकार कार्य करता है। तथा बहुत हिंसादिक उत्पन्न 
करता है। सो यह कार्य तो अपने तथा प्रन्य जोवोंके परिणाम सुधारनेके अर्थ कहे हैं। 
तथा वहाँ किचित्‌ हिंसादिक भी उत्पन्न होते हैं; परन्तु जिसमें थोड़ा भ्रपराव हो और 
गुण अधिक हो वह कार्य करना कहा है। सो परिणामोंकी तो पहिचात नहीं हैं, 
और यहाँ अ्रपराध कितना लगता है, गुण कितना होता है--ऐसे नफा-टोटेका ज्ञाव नहीं 
है व विधि-अविधिका ज्ञान नहीं है। तथा शाख्राभ्यास करता है तो वहाँ पद्धतिरुप 
प्रवतंता है-यदि बाँचता है तो श्रौरोंकों सुना देता है, यदि पढ़ता है तो श्राप पढ़े - 
जाता है, सुनता है तो जो कहते हैं वह सुत लेता है, परन्तु जो शात्राभ्यापका प्रयोजन 
है उसे भाप अस्तरंगमें तहीं प्रवधारण करता |--इत्मादि धर्म कार्योकि मर्मको नहीं 
पहिचानता । कितने तो--जिस प्रकार कुलमें बड़े प्रवर्तते हैं उसी प्रकार हमें भी करना, 
प्रथवा दूसरे करते हैं. वैसा हमें भी करता, व ऐसा करनेसे हमारे लोभादिककी सिद्धि 
होगी--इत्यादि विचारसहित ग्रभृतार्थथर्मकी साधते हैं। 

तथा कितनें हो जीव ऐसे होते हैं जिनके कुछ तो कुलादिखुप बुद्धि है, $च 
धर्मबुद्धि भी है; इसलिये पूर्वोक्त अकार भी धर्मका साधन करते हैं और $छ प्रागे कहते 
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हैं उस प्रकारसे अपने परिणामोंकों भी सुध्ारते हैं--मिश्रपना पाया जाता है। तथा 
कितने ही धर्मबु द्धसे धर्म तादते है, परन्तु निश्चयवर्मकों नहीं जानते, इसलिये अभृतार्थ- 
हप धर्मको साथ्ते हैं। वहां ध्यवहारसम्पदणंन-जान-चारित्रको मोक्षमार्ग जानकर 
उसका साधन करते है। वहाँ गस्त्रें देव-गुरु-धर्मकी प्रतीति करनेसे सम्यक्त्व होना 
दहा है। ऐसी ब्राज्ा मानकर अन्हुस्तदेद, निम्रेस्थगुल, जनशास्रक्के श्रतिरिक्त औरोंको 
नमस्कारादि करनेका ल्ाग हिया है परस्तु उनके गुण-अ्रवगुणकी परीक्षा नहीं करते; 


त्रववा परीक्षा भी करते हैं तो तत््ववानपूर्वक सच्ची परीक्षा नहीं करते, वाह्मलक्षणों 


द्वारा परीक्षा करते हैं --ऐसी प्रभीतिसे सुद्ेब-गुरुभाव्रोंकी भक्तिमें प्रवर्तते है । 


[ अहुलभक्तिका अन्यथा रूप ] 


बेटे ग्ररहन्तदैद 320 7 अलग लक कप नपर 3/2, 7 कक तशयस छ धा 
वर्ह प्ररहृन्तदेव (, इन्द्रावि द्वारा एज्य हैं, अनेक अतिशयसहित है, श्ुधादि 

जे ललजि्द्ि ० ज्जसक बे अप वर उन जब कक जे डअ ह+ पता समय अर्जी #-प-सरई न्श केक 

दोष रहित है, मरीरदग गुद्धरताकों घारखस करते है, ल्वी संगमादि रहित है, दिव्यध्वनि 
्भ कप मई जल का व 

द्वारा उपद्ध देते है, वेदलतात द्वारा लोदालोदाको जानते है, काम-क्रोधादिक नष्ट किये 

मे हि बन द्ी के गरा के ता टान। 

हं--इल्ांति दिगिंय गान ह।वंहा घ्तमरत दितने हू विभेषण पुदुगलाधित हे झर 

क्तिमे ही डीवाधित £ उनतो #ल- दि जियग ५ 

तने हो जीवाशित है उन श्ष-भिम्न नह पहिचानत। जिश प्रकार कोई अ्समान- 


जातीय मनुप्यादि पर्यावोर्स जीव-पदगलदा विभेषज्ञांकों भिन्न न जानकर मिध्याहृष्टि - 
धारण करता है, उसी प्रकार महू ४ी असमानजातोय बअरहन्तपर्याथमें जीव-पुद्गलके 
विधेषणाकों भिन्न न जानदार मिध्यद्रद्धि दारण करता है । तथा जो वाह्य विशेषण है 
उन्‍हें तो जानकर उदके द्वारा प्रदालदेवकों महतपन्रा विभेष मानता है, और जो 
जीवेक विधेयण है उन्हें बधावत वे घामणर उनके द्वारा अरहस्तदेवकों महंतपना 


है अथवा अन्यथा मानता है। प्योंद्षि यथावत्‌ जीवके विशेषण जाते 


2 
ज्वः 

मि 

गन 

॥भाय 

पल) 
न्दव 

4. 
* ई हो 2. 


तथा उन अरहतोंकों स्वर्ग-मोक्षदाता, दीनव्याल, अवमउबारक, पतितपावन 
मानना के श्नः हल अपकन-- हमला गज मत 3७ #न्‍य- आष्द.- है रद 
नता है, तो जैसे अन्यमर्ती बतु त्वद द्िते ईश्वरकों मानता है उसी प्रकार यह भ्रहच्तको 


मातता हैं। ऐसा नहीं जादइता वि--फल तो अपने परिणामोका लगता है, श्ररहन्त 
उनको निमित्तनात्र है. इसलिये उपचार द्वारा थे विशेषण सम्भव होते हैं। अपने 
परिणाम बुद्ध हुए दिना बरहल ही स्वर्ग-मोलादिके दाता नही है। तथा अ्रिहंतादिकके 
वामादिकसे घ्वानादिकने रबर्ग प्राप्त किया, वहाँ तामादिक्रका ही अ्रतिशय मानता है, 
परन्तु विना परिणामके दाम लेतेबालिकों भी स्वंकी प्राप्ति नही होती तब सुननेवालेको 


र्रर भोक्तमार्गप्रकाशक 


कैसे होगी ? इवानादिककों नाम सुननेके निमित्तसे कोई मंदकषायरूप भाव हुए हैं उनका 
फल स्व हुआ है; उपचारसे नामहोकी मुख्यता की है। 

तथा भ्ररहंतादिकके नाम-पूजनादिकसे श्रनिष्ट सामग्रीका नाश तथा इृष्ट 
सामग्रीकी प्राप्ति मानकर रोगादि मिटानेके भ्र्थ व धनादिककी प्राप्तिके भ्र्थ नाम लेता 
है व पूजनादि करता है। सो इ६-अ्रनिष्टका कारण तो पूर्वकर्मंका उदय है। भ्ररहन्त तो 
कर्ता हैं नहीं, ग्रहंतादिककी भक्तिरुप घुभोपयोग परिणायोंसे पूर्वपापके संक्रमणादि हो 
जाते हैं। इसलिये उपचा रसे अ्रनिष्के नाशका व इश्टकी प्राप्तिका कारण प्ररहंतादिककी 
भक्ति कही जातो है; परन्तु जो जीव प्रथमसे ही सांसारिक प्रयोजनसहित भक्ति करता 
है उसके तो पापहीका भ्रभिप्राय हुआ। कांक्षा, विचिकित्सारूप भाव हुए उससे पूर्व पापके 
संक्रमणादि कंसे होंगे ? इसलिये उसका कार्य सिद्ध नहीं हुम्ना । 

तथा कितने हो जीव भक्तिको मुक्तिका कारण जानकर वहाँ प्रतिप्रनुरागी 
होकर प्रवर्तते हैं, वह तो ग्रन्यमती जैसे भक्तिसे मुक्ति मानते हैं वेसा ही इनके भी 
श्रद्धान हुआ । परन्तु भक्ति तो रागरूप है और रागसे बन्ध है, इसलिये मोक्षका कारण 
नहीं है। जब रागका उदय आता है, तब भक्ति न करे तो पापानुराग हो, इसलिये 
प्रशुभराग छोड़नेके लिये ज्ञानी भक्तिमें प्रवततेते हैं और मोक्षमार्गकों बाह्य निमित्तमात्र 
भी जानते हैं, परन्तु यहाँ ही उपादेयपना मानकर सन्तुष्ट नहीं होते, शुद्धोपपोगके उद्यमी 
रहते हैं। वही पंचास्तिकाय व्यास्यामें कहा हैः-- 

हय॑ भक्ति केशटभक्तिगधानस्पाज्ञानिनों मवति | तीअरागज्वरविनोदाथमस्थानराग- 
निषेधाथ क्वचित्‌ ज्ञानिनोषि भवति ॥# 

प्रथ:--यह भक्ति केवल भक्ति ही है प्रधान जिसके ऐसे प्रश्ञानी जीवके होती 
है। तथा तीव्ररागज्वर मिटानेके प्र या कुस्थानके रागका निषेध करलेके भ्र्थ कदावित्‌ 
ज्ञानीक भी होतो है। 

वहाँ वह पूछता है--ऐसा है तो ज्ञानीसे भ्रज्ञानीके भक्तिकी भ्रधिकता होती 
होगी ! 

उत्तर:--यथार्थताकी भ्रपेक्षा तो श्ञानोके सच्ची भक्ति है भज्ञानीके नहीं है। 
प्रौर रागभावकी भ्रपेक्षा भ्रज्ञानीके श्रद्धानमें भी उसे मुक्तिका कारण जाननेसे अतिश्रपु- 


पक न लक कक न 
# अयं हि स्थूछलक्षतया केवलभत्तिग्राधान्यस्याज्ञानिनो भवति। उपसितिनभूमिकायामलब्धासदलालानया 
निषेधार्थ तीत्ररागज्वर विनोदार्थ वा कदाचिस्श्ञानिनोडपि भवतीति ॥ गा? १३६-टीका | 
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राग है; ज्ञानीके श्रद्धानमें शुभवन्धका कारण जानमेसे वसा अनुराग नहीं है। बाह्ममें 
क॒दाचित जानीको अनुराग बहुत होता है, कभी श्रशानीकों होता है--ऐसा जानता ।- 
इस प्रकार देव भक्तिका स्वरूप बतलाया | 


[ गुरुमक्तिका अन्यथारूप | 
श्रव, गुरु भक्ति उसके कंसी होती है सो कहते है :-- 


कितने ही जीव आज्ञानुसारी है। वे तो--यह जैनके साधु है, हमारे गुरु हैं, 
इसलिये इनकी भक्ति करती--ऐसा विचार कर उतकी भक्ति करते है । और कितने ही 
जीव परीक्षा भी करते है। वहाँ यह मुनि दया पालते है, शील पालते है, धतादि नहीं 
रखते, उपवासादि तप करते है, ध्ुधादि परीपह सहते है, किसोसे क्रोधादि नहीं करते 
हैं, उपदेश देकर औरोंको धर्ममें लगाते हैं,--इत्यादि गुणोंका विचार कर उनमें भक्ति- 
भाव करते हैं। परन्तु ऐसे गुण तो परमहुंस।दिक भ्रन्यमतियोंमें तथा जैनी मिथ्याहृष्टियोंमें 
भी पाये जाते है। इसलिये इनमें अतिव्याप्तिपता है। इनके द्वारा सच्ची परीक्षा नहीं 
होती । तथा जिन गुणोंका विचार करते है उनमें कितने ही जीवाश्रित है, कितने ही 
पुद्गलाश्रित हैं, उनके विशेष न जानते हुए अस्मानजातीय मुनिपर्यायमें एकत्ववुद्धिसे 
मिथ्याहृष्टि हो रहते है। तथा सम्बग्दशन-ज्ञान-चारित्रकी एकतारुप मोक्षमाग बह ही 
मुनियोंका सच्चा लक्षण है, उसे नहीं पहिचानते । क्योंकि यह पहिचान हो जाये तो मिथ्या- 
दृष्टि रहते नहीं | इस प्रकार यदि मुनियोंका सच्चा स्वरूप हो नहीं जानेंगे तो सच्ची 
भक्ति कैसे होगी ? पृण्यवन्धके कारणभूत शुभक्रियारूप गुणोंकी पहिचानकर उनको 
तेवासे श्रपवा भला होना जावकर उनमें अनुरागी होकर भक्ति करते है |--इस प्रकार 
गुरु भक्तिका स्वरूप कहा । 

[ शास्तभक्तिका अन्यथारुप ] 

अ्रव, शास्त्र भक्तिका स्वरूप कहते है :-- 

कितने हो जीव तो यह केवली भगवातकी वाणी है, इसलिये केवलीके 
पूज्थपनेके कारण यह भी पृज्य है-- ऐसा जानकर भक्ति करते है। तथा कितने ही इस 
प्रकार परीक्षा करते है कि--इन श्वास्त्रोंमें विरागता, दया, क्षमा, शील, संतोषादिकका 
निरूपण है इसलिये यह उत्कृष्ट है--ऐसा जानकर भक्ति करते हैं। सो ऐसा कथन तो 
भ्रत्य शास्त्र वेदातादिकमे भी पाया जाता है। तथा इन शास्त्रों त्रिदोकादिकका 


श्र मोत्सागप्रकाशक 


गम्भीर निरूपण है, इसलिये उत्कृष्टता जानकर भक्ति करते हैं । परन्तु यहाँ 
अनुमावनादिकका तो प्रवेश है नहीं, इसलिये सत्य-प्रसत्यका निर्णय करके महिमा कैसे 
जानें ? इसलिये इसप्रकार सच्ची परीक्षा नहीं होती । यहाँ तो अनेकान्तरूप सच्चे जीवादि- 
तत्तोंका निरूपण है और एच्चा रतनत्रयरूप मोक्तमाग दिखलाया है। उससे जेनशा्लोंकी 
उल्कृश्ता है, उसे नहीं पहिचानते । क्योंकि यह पहिचान हो जाये तो मिथ्यादष्टि रहती नहीं। 
इस प्रकार शास्त्रभक्तिका स्वरूप कहा । 


इस प्रकार इसको देव-गुरु-शास्त्रकी प्रतीति हुई, इसलिये व्यवहारसम्पक्तव 
हुआ मानता है । परन्तु उनका सच्चा स्वरूप भासित नहीं हुआ है; इसलिये प्रतीति भी 
सच्ची नहीं हुई है। सच्चो प्रतीतिके बिना सम्यक्त्वकी प्राप्ति नहीं होती; इसलिये 
मिथ्यादृष्टि ही है। तथा शास्त्रमें “तत्त्वाथश्रद्धानं सम्यग्दशन ( तत्त्वार्थमृत्र १-२ | 
ऐसा वचन कहा है, इसलिये शास्त्रोंमें जैसे जीवादि तत्त्व लिखे हैं, बसे भ्राप सीख लेता 
है श्रौर वहाँ उपयोग लगाता है; श्ौरोंको उपदेश देता है, परन्तु उन तत्त्वोंका भाव 
भामित नहीं होता, और यहाँ उस वस्तुके भावहीका नाम तत्त्व कहा है। सो भाव भातित 
हुए बिना तत्तार्थ श्रद्धान कैसे होगा ? भाव भासना क्या है ? सो कहते हैं-- 


जैसे-कोई पुरुष चतुर होनेके अर्थ शास्त्र द्वारा स्वर, ग्राम, मूछेना, रागोंका 
स्वरूप और ताल-तानके भेद तो सीखता है, परन्तु स्व॒रादिका स्वरूप नहीं पहिचानता । 
स्वरूपकी पहिचान हुए बिता अन्य स्व॒रादिककों अन्य स्व॒रादिकरूप मानता है, अ्रथवा 
सत्य भी मानता है तो निर्णय करके नहीं मातता है; इसलिये उसके चंतुरपना नहीं 
होता । उसी प्रकार कोई जीव सम्यकत्वी होनेके अर्थ शास्त्र द्वारा जीवादिक तत्त्वोंका 
स्वरूप सीख लेता है; परन्तु उनके स्वरूपको नहीं पहिचानता है; स्वरूपको पहिचाने बिना 
प्रन्य तखोंको अन्यतत््तरूप मान लेता है, श्रथवा सत्य भी मानता है तो विरशंय करके 
तहीं मानता, इसलिये उसके सम्यक्त्व नहीं होता । तथा जैसे कोई शास्त्रादि पढ़ा हो या 
त पढ़ा हो, परल्तु स्व॒रादिके स्वहूपको पहिंचानता है तो वह चतुर ही है। उसी प्रकार गा 
पढ़ा हो या न पढ़ा हो, यदि जीवादिकके स्वरूपको पहिचावता है तो वह पम्प ही 
है। जैसे हिरन स्व॒र-रागादिकका नाम नहीं जानता परन्तु उसके स्वरूपको गे 
है; उसी प्रकार तुच्छबुद्धि जीवादिकका नाम नहीं जानते परन्तु उन स्वरूपक 
पहिचानते हैं कि--यह मैं हैँ; थे पर हैँ; ग्रे भाव बुरे हैं, ये भले है“ प्रकार 


सातवाँ थ9ध्कार २२५ 


स्वहूपको पहिचाने उसका नाम भाव भासना है। शिवशभूति# मुनि जीवादिकका नाम 
नहीं जानते थे, श्रौर “तुथमापभिन्न” ऐसा रटने लगे। सो यह सिद्धान्तका शब्द था 
नहीं, परन्तु स्व-परके भावरूप ध्यान क्षिया, इसलिये केवली हुए। और ग्यारहग्ंगके 
पाठी जीवादि तत्त्वोंके विगेप भेद जानते हैं, परन्तु भाव भासित नहीं होता, इसलिये 
मिथ्यादृष्टि ही रहते हैं। भ्रव, इसके तत्त्वश्रद्धात किस प्रकार होता है सो कहते है-- 


[ ज्ीव-भजीव तत्तका अन्यथा रूप ] 


जिन श्षास्त्रोंसे जीवके तरस-स्थावरादिरूप, तथा युणस्थान-मार्गणादिरूप भेदों क्री जानता 
है; श्रजीवके पुदूगलादि भेदोंको तथा उनके वर्णादि विशेषोंकों जानता है; परन्तुग्रध्यात्म- 
शास्त्रोंमें भेदविज्ञानकों कारणभूत व वीतरागदशा होनेकी कारण भूत जैसा निरूपण किया 
है वेस्ा नहीं जानता । तथा किसी प्रसंगवश उसी प्रकार जावता होजाये, तब शास्त्रानुसार 
जान तो लेता है परंतु अपनेक्ी आपरूप जानकर परका अंग भी अपनेमें से मिलाना और अपना 
अंग्र भी परमें न मिल ना-गैमा सच्चा श्रद्धाव नहीं काता है । जेसे-प्रन्य मिथ्याहृष्टि निर्धार 
विता पर्वायवुद्धिसे जानपनेमें व वर्णाविमि अहंतुद्धि धारण करते है, उसी प्रकार यह भी 
ग्रात्माश्रित जाना दिमें तथा शरोराश्रित उपदेश, उपवासा दिक्रियाश्रोंमे अपनत्व मानता है। 
तथा कभी शास्त्रानुसार सच्ची वात भी बनाता है, परन्तु अंतरंग निर्धाररूप श्रद्धान नहीं 
हैं। इसलिये जिस प्रकार मतवाला माताक़ी माता भी कहे तो वह सयाना नही है; उसी 
प्रकार इसे सम्यवत्वी नहीं कहते । तथा जैसे किसी भ्रौर हो की बातें कर रहा हो उस 
प्रकारसे आ्रात्मका कथन करता है, परन्तु यह आत्मा मै हँ--ऐसा भाव भासित नहीं 
होता । तया जैसे किसो औरको औरसे भिन्न बतलाता हो, उस प्रकार झात्मा और 
शरीरकी भिलता प्रहूपित करता है; परन्तु मै इन शरीरादिकसे भिन्न हँ--ऐसा भाव 
भाषित नही होता । तथा पर्यायमें जीव-पुद्गलके परस्पर निमित्तसे श्रनेक क्रियाएँ होती 
है, उन्हें दोनों द्रब्योंके मिलापसे उत्पन्न हुई जानता है; यह जीवकी क्रिया है उसका पुद्गल 
निमित्त है, यह पुदूगलकी क्रिया है उसका जीव तिमित्त है--ऐसा भिन्न-भिन्न भाव 
भासित नहीं होता । इत्यादि भाव भासित हुए बिना उसे जीव-अ्जीवका सच्चा श्रद्धानी 
नहीं कहते; क्योंकि जीव-प्रजीवको जाननेका तो यह ही प्रयोजन था, वह हुआ नहीं । 


# तुसमासं घोसंतो भावविसुद्धो महागुभावो य | 
णामेण य सिवभूई केवछणाणी पुढो जाओ | भावपाहुड-१३ ॥ 
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२२६ मो झमागअकाशक 


[ आलवतत्तका अन्यथा हूप ] 


तथा आखवतत्त्वमें जो हिंसादिरूप पापाख्रव हैं उन्हें हेष जानता है; अहिसा- 
दिरूप पुष्यास्रव है उन्हें उपादेय मानता है। परन्तु यह तो दोनों ही कर्मेबंधके कारण 
हैं, इनमें उपादेयपना मानना वहीं मिथ्याहृष्टि है। वही समयसारके बंधाधिकारमें 
कहा है#-- 

सर्व जीवोंके जीवन-मरण, सुख-दुःख अपने कमेके निमित्तसे होते हैं। जहां 
भ्रन्य जीव प्रन्य जीवके इन कार्योका कर्ता हो, वही मिध्याध्यवसाथ बंधका कारण है। 
वहाँ अन्य जोबोंको जिलानेका भ्रथवा सुखी करनेका भ्रध्यवस्ताय हो वह तो पुण्यबंधका 
कारण है, और मारनेका श्रथवा दुःखी करनेका भ्रध्यवसाय हो वह पापबंधका कारण 
है ।- इस प्रकार अ्रहिसावत्‌ सत्यादिक तो पुण्यबंधके कारण हैं गौर हिसावत भ्रसत्या- 
दिक पापबंधके कारण हैं । ये स्व मिथ्याध्यवसाय हैं, वे त्याज्य हैं। इसलिये हिसादिवत्‌ 
प्रहिसादिककों भी बंधका कारण जानकर हेय ही मानना । हिंसामें मारतेकी बुद्धि हो, 
परन्तु उसकी श्रायु पूर्ण हुए बिना मरता नहीं है, यह अपनी द्ेषपरिणतिसे श्राप ही 
पाप बांधता है। श्रहिसामें रक्षा करनेकी बुद्धि हो, परन्तु उसकी झायु भ्रवशेष हुए बिना 
वह जीता नहीं है, यह अपनी प्रशस्त रागपरिणतिसे श्राप ही पुष्य बांधता है ।-- इस 
प्रकार यह दोनों हैय हैं; जहाँ वीतराग होकर हृशज्ञातारुप प्रवर्ते वहाँ निबंध है यो 
उपादेय हैं। सो ऐसी दशा न हो तब तक प्रशस्त रागरूप प्रवतेन करो, परन्तु भद्गान 
वो ऐसा रखो कि--यह भी बस्धका कारण है-हेय है। अद्धानमें इसे मोक्षमा जाने तो 
मिथ्यादृष्टि ही होता है । 

तथा मिथ्यात्व, भ्रविरति, कषाय, योग ये आाखवके भेद हैं, उन्हें बाह्यहप तो 
मानता है परल्तु प्रंतरंग इन भावोंकी जातिकों नहीं पहिंचानता । वहाँ अन्य देवादिके 
सेवनरूप गृहीतमिथ्यात्वकों मिथ्यात्व जानता है, परन्तु ग्रनादिश्रगृहीतमिथ्यात्व है उसे 
नहीं पहिचानता । तथा बाह्य तरस-स्थावरकी हिंसा तथा इन्द्रिय-मनके विषयोंमें प्रवृत्ति 


# समयसार गाथा २५४ से २५६ तथा-- 
सर्थ सदेव नियतं भवति खकीय कर्मोदयान्मरण-जीवित दुःखसोख्यम । 
अज्ञानमेतदिह यत्त पर: परस्य कुयोत्पुमान्‌ मरणं जीवितदु|खसौस्यम्‌ ॥ ९॥ 
अज्ञानभेतद्धिगम्य परात्परस्य पश्यन्ति ये मरण-जीवित दुःख-सौख्यम्‌ । 


कम्मीण्यहं कऋतिस्सेन चिकीषवस्ते मिथ्यादशो नियतमात्महनों भवन्ति ॥ ७॥ 
(-समयसार केंढश बंधाधिकार ) 
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उसको अविरति जानता है; हिसामें प्रमाद परिणति मूल है और विषय सेवनमें श्रि- 
लाषा यूल है, उसका अवलोकन नहीं करता । तथा वाह्य क्रोधादि करना उसको कषाय 
जानता है, प्रभिप्रायमें रागढेप बस रहे हैं उनको नहीं पहिचानता। तथा बाह्य वेश 
हो उसे योग जानता है, शक्तिभूत योगोंकों नहीं जानता ।--इस प्रकार आ्रास्रवोंका स्व- 
रुप भ्रन्यथा जानता है| 


तथा राग-हेष-मोहरूप जो आख़वभाव है, उनका तो नाश करनेकी चिन्ता 
नहीं है और वाह्यक्रिया अथवा वाह्यतिमित्त मिटानेका उपाय रखता है, सो उनके 
मिटानेसे आखव नहीं मिट्ता । द्रव्यलिंगी मुनि अन्यदेवादिककी सेवा नहीं करता, हिसा 
या विषयोंमें नहीं प्रवर्तता, क्रोवादि नहीं करता, मत-वचन-कायको रोकता है, तथापि 
उसके मिथ्यात्वादि चारों आंद्नव पाये जाते है। तथा कपटसे भी वे कार्य नहों करता 
है, कपटसे करे तो ग्रैवेयक पर्यत कैसे पहुँचे ? इसलिये जो अंतर॑ग अमिप्रायमें मिथ्यात्वा- 
दिझूप रागादिभात हैं वे ही आत्षव हैं | उन्हें नहीं पहिचानता इसलिये इसके आस्वतत्वका भी 
सत्य भ्रद्धान नहीं है । 


[ बन्धतत्तका अन्यथा रूप ] 


तथा वंघतत्त्वमें जो अशुभभावोंसे नरकादिरूप प्रापका बंध हो उसे तो बुरा 
जानता है और शुभभावोंसे देवादिरूप पुण्यका बंध हो उसे भला जानता है। परन्तु 
सभी जीवोंके दुःख सामग्रीमें दंप शोर सुखसामग्रीमें राग पाया जाता है, सो इसके भो 
राग-द्वेप करनेका श्रद्धा हुआ । जेसा इस पर्याय सम्बन्धी सुख-दुःख सामग्रीमें राग-द्रेष 
करना है वैसा ही आगामी पर्याय सम्बन्धी सुख-दुःख सामग्रीमें राग-द्रेष करना है। 
तथा शुभ-अशुभभावोंसे पृण्य-पापका विश्येप तो श्रधातिकमोंमें होता है, परन्तु अ्रघाति- 
कर्म आत्मगुण॒के घातक नहीं हैं। तथा शुभ-ग्रशुभभावोंमे घातिकर्मोका तो निरंतर बंध 
होता है, वे सर्वे पापरूप ही हैं भर वही आत्मगुणके घातक है। इसलिये गशुद्ध- 
भावोंसे कर्मवंव होता है, उसमें भला-बुरा जानना वहीं मिथ्या श्रद्धान है। सो ऐसे 
श्रद्धानसे वंधका भी उसे सत्य श्रद्धान नहीं है । 


[ संबर तत्तका अन्यथा रूप | 


तथा संवर तत्त्वमें अहिसादिहूप शुभासखवभावोंकों संवर जानता है। परन्तु 
एक हो कारणुसे पुण्यवंध भी माने और संवर भी माने वह नहीं हो सकता । 


रेट भोज्षमागैप्रकाशक 


प्रशन:--मुनियोंके एक कालमें एक भाव होता है, वहाँ उनके बंध भी होता है 
श्रौर संवर-निर्जरा भी होते हैं, सो किस प्रकार है ? 

समाधान:--वहू भाव मिश्ररूप है। कुछ बीतराग हुम्रा है कुछ सराग रहा 
है। जो अंश वीतराग हुए उनसे संवर है और जो श्रंश सराग रहे उनसे बंध है । सो 
एक भावसे तो दो कार्य बनते हैं, परल्तु एक प्रशस्तरागहीसे पृण्यास्व भी मानना और 
संवर-निज रा भी मानना सो भ्रम है। मिश्रभावमें भी यह सरागता है, यह विरागता 
है--ऐसी पहिंचान सम्पग्हश्हिके होती है। इसलिये भ्रवशेष परागताकों हेयरुप श्रद्धा 
करता है। मिथ्याहश्कि ऐसी पहिचान नहीं है, इसलिये सरागभावमें संवरके भ्रमसे 
प्रशस्त रागरूप कार्योको उपादेगरूप श्रद्धा करता है। तथा सिद्धान्तमें गुप्ति, समिति, 
धर्म, अनुप्रेक्षा, परीषहजय, चारित्र-इनके द्वारा संबर होता है ऐसा कहा# है, सो 
इनकी भी यथाथ श्रद्धा नहीं करता ) किस प्रकार ? सो कहते हैं:-- 

बाह्य मत, वचन, कायकी चेष्टा मिठाये, पापर्नचितवन ने करे, मौत धारण 
करे, गमनादि न करे, उसे वहू गुप्ति मातता है। सो यहाँ तो मनमें भक्ति आादिरूप 
प्रशस्तरागस नानाविकल्प होते हैं, ववन-कायकी चेश् स्वयंनें रोक रखी है, वहाँ 
शुभप्रवृत्ति है, भौर प्रवृत्तिमें गुप्तिपना बनता नहीं है; इसलिये वीतरागभाव होनेपर जहाँ 
मत-वचत-कायकी चेशा ने हो वही सच्ची गुप्ति है। 

तथा पर जीवोंकी रक्षाके अर्थ यल्ाचार प्रवृत्ति उसको समिति मानता है। 
सो हिसाके परिणामोंसे तो पाप होता है भौर रक्षाके परिणामोंसे संवर कहोगे तो 
पुण्यबन्धका कारण कौन ठहरेगा ? तथा एषणासमितिमें दोष दालता है वहाँ रक्षाका 
प्रयोजन है नहीं, इसलिये रक्षाहीके भ्र्थ समिति नहीं है। तो समिति कैसे होती है ! 
मुनियोक्रे किचित्‌ राग होतेपर गमतादिक्रिया होती है, वहाँ उन्त क्रिप्राप्नोंमें श्रतिश्रास- 
त्तताके भ्रभावसे प्रमादहुप प्रवृत्ति नहीं होती । तथा भ्रच्य जीवोंकों दु.खी करके भ्रपता 
गमनादि प्रयोजन नहीं साधते, इसलिये स्वयमेव ही दया पलती है। इस प्रकार सी 
समिति है । 

तथा बन्धादिकके भयसे ग्रथवा स्वर्ग-मोक्षकी इच्छासे क्रोधादि नहीं करते, 
परन्तु वहाँ क्रोधादि करनेका प्रभिप्राय तो मिटा नहीं है। जैसे--कोई राजादिकके 


नम टक्कर 
# स गुप्तिसमितिधमोनुपेज्ञापरिपहजबचारित्।.. 0 
( तत्त्वाथ सूत्र ६-२ ) 
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भयसे अथवा महंतपनेके लोभसे परद्धीका सेवन नहीं करता, तो उसे त्यागी नहीं कहते । 
बसे ही यह क्रोधादिकका त्यागी नहीं है। तो केसे त्यागी होता है !--पदार्थ अ्रनिष्ट- 
इष्ट भासित होनेसे क्रोधादिक होते है; जब तत्त्वज्ञानके अभ्याससे कोई इष्ट-अनिष्ट भासित 
ने हो, तब स्वयमेव ही क्रोधादिक उत्पन्न नहीं होते, तब सच्चा धर्म होता है । 


तथा अनित्यादि चितवनसे शरीरादिककों बुरा जान, हिंतकारी न जानकर 
उनसे उदास होना उसका नाम श्रनुप्रेज्ञा कहता है। सो यह तो जैसे कोई मित्र था 
तंव उससे राग था और परचात्‌ उसके भ्रवगुण देखकर उदासीन हुश्रा; उसी प्रकार 
शरीरादिकसे राग था, पश्चात्‌ अनित्यादि श्रवगुण अवलोककर उदासीन हुआ्ना; परल्तु 
ऐसी उदासीनता तो द्वे परूप है । अ्रपना शौर शरीरादिकका जहाँ-जसा स्वभाव है वसा 
पहिचानकर, भ्रमको मिटाकर, भला जानकर राग नहीं करना और बुरा जातकर 
हैंप नही करता |--ऐसी सच्ची उदासीनताके श्र्थ यथार्थ अनित्यत्वादिकका चितवन 
करना ही सच्ची अनुप्रेक्षा है । 


तथा क्षुधादिक होनेपर उनके नाशका उपाय नहीं करना, उसे परीषह सहना 
कहता है। तो उपाय तो नहीं किया श्र अंतरंगमें क्षुधादि अनिष्ट सामग्री मिलनेपर 
दु:खी हुआ, रति झ्रादिका कारण मिलनेपर सुखी हुआ; तो वे दुःख-सुखरूप परिणाम 
हैं, वही ग्रात्तेध्यान-रौद्रध्यान है। ऐसे भावोंसे संवर कैसे हो ? इसलिये दुःखका 
कारण मिलनेपर दुःखी न हो और सुखका कारण मिलनेपर सुखी न हो, गेयरूपसे 
उनका जाननेवाला ही रहे, वही सच्चा परीषहसहन है । 


तथा हिसादि सावद्य योगके त्यागकों चारित्र मानता है, वहाँ महाव्रतादिरूप 
शुभयोगको उपादेयपनेसे ग्राह्म मानता है। परन्तु तत्ताथभ्र्ञमें भात्तव पदार्थका निरुपण 
करते हुए महात्रत अगुव्रतकी भी आख्वरूप कहा है । थे उपादेय कैसे हो १ तथा आद्धव तो 
बस्धका साथक है और चारि मोक्षका साथक है; इसलिये महात्रतादिरुप आख्पभावोंको 
चाखिपना संभव नहीं होता; सकल कपायरहित जो उदासीनभाव उसीका नाम चारित्र है। 
जो चारित्रमोहके देशघाती स्पद्धंकोंके उदयसे महामन्द प्रशस्त राग होता है, वह 
चारित्रका मल है। उसे छूटता न जानकर उसका त्याग नहीं करते, सावद्ययोगका ही 
त्याग करते है। परन्तु जेसे कोई पुरुष कन्दमूलादि बहुत दोषवाली हरितकायका त्याग 
करता है श्रोर कितती ही हरितकायोंका भक्षण करता है, परन्तु उसे धर्म नहीं मानता। 
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उसी प्रकार मुनि हिंसादि तीव्रकषायरूप भोवोंका त्याग करते हैं और कितने ही मन्द- 
कषायरूप महात्रतादिका पालन करते हैं, परन्तु उसे मोक्षमार्ग नहीं मानते । 
प्रशन:--यदि ऐसा है तो चारित्रके तेरह भेदोंमें महाव्तादि कैसे कहे हैं ? 
समाधान:--वह व्यवहारचारित्र कहा है, भौर व्यवहार नाम उपचारका है । 
सो महात्रतादि होनेपर ही वीतराग चारित्र होता है--ऐसा सम्बन्ध जानकर महाव्रता- 
दिमें चारित्रका उपचार किया है; निश्चयसे निःकपायभाव है, वही पच्चा चाज़ि है। 
इस प्रकार संवरके कारणोंको भ्रन्यथा जानते हुए संवरका सच्चा श्रद्धानी नहीं होता । 


[ नि्ररातत्वका अन्यथा रूप ] 


तथा यह अनशनादि तपसे निर्जरा मानता है; परल्तु केवल बाह्य तप हो 
करनेसे तो निजरा होती नहीं है। बाह्य तप तो शुद्धोपयोग बढ़ानेके भ्र्थ करते हैं। शुद्धो- 
पयोग निर्जेराका कारण है इसलिये उपचारसे तपको भी नि्जराका कारण कहा है। 
यदि बाह्य दुःख सहना ही निर्जंराका कारण हो तो तिर्यचादि भी भूस-तृषादि 
सहते हैं । 

तब वह कहता है--वे तो पराधीनतासे सहते हैं; स्वाधीनतासे धर्मबुद्धिपुरवेक 
उपवासादिरूप तप करे, उसके निजरा होती है । 


समाधान:--धर्मबुद्धिसे बाह्य उपवासादि तो किये, और वहाँ उपयोग ग्रशुभ, 
शुभ, शुद्धरूप जैसा परिणमित हो वैसा परिणामों । यदि बहुत उपवासादि करनेसे बहुत 
निजरा हो, थोड़े करनेसे थोड़ी निजरा हों; ऐसा नियम ठहरे, तब तो उपवासादिक ही 
मुख्य निर्जराका कारण ठहरेगा; सो तो बनता नहीं । परिणाम दुष्ट होनेपर उपवासा- 
दिकसे निजेरा होता कैसे संभव है ? यदि ऐसा कहें कि--जेसा भ्रदुभ, शुभ, शुद्धरूप 
उपयोग परिंणमित हो उसके अनुसार बन्ध-नि्ज रा है; तो उपवासादि तप मुख्य निजेरा- 
का कारण कैसे रहा ? प्रशुभ-शुभपरिणाम बन्धके कारण ठहरे, शुद्धपरिणाम निजेराके 
कारण ठहरे । 

प्रश्न:--तत्त्वायसूत्रमें 'तपसा निजेरा च” ( ६-३ ) ऐसा कैसे कहा है ! 

समाधान:ः--शास्त्रमें “इच्छानिरोधस्तपः” ऐसा कहा है, इच्छाकों रोकना 
उसका नाम तप है। सो शुभ-पशुभ इच्छा मिटने पर उपयोग शुद्ध हो, वहां निजेरा होती 
है । इसलिये तपसे विजेरा कही है । 
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यहाँ कहता है--प्राह्रादिरूप ग्रशुभकी तो इच्छा दर होनेपर ही तप होता 
है परन्तु उपवासादिक व प्रायक्चित्तादिक शुभ कार्य हैं उनकी इच्छा तो रहती है। 


समाधान:ः--ज्ञानीजनोंको उपवासादिककी इच्छा नहीं है, एक शुद्धोपयोगकी 
इच्छा है; उपवासादि करनेसे शुद्धोपयोग बढ़ता है, इसलिये उपवासादि करते है। तथा 
यदि उपवासादिकसे शरीर या परिणामोंकी शिथिलताके कारण शुद्धोपपोगको शिथिल 
होता जानें तो वहाँ श्राह्रादिक ग्रहण करते हैं। यदि उपवासादिकहीसे सिद्धि हो तो 
अजितनाथ ग्रादि तेईस तोर्थंकर दीक्षा लेकर दो उपवास ही क्यों धारण करते ? उनकी 
तो शक्ति भी वहुत थी । परन्तु जैसे परिणाम हुए बसे बाह्य साधन द्वारा एक वीतराग 
शुद्धोपयोगका भ्रभ्यास किया । 


प्ररन:--यदि ऐसा है तो अनशनादिकको तप संज्ञा कैसे हुई ? 


समाधान:--उन्हे वाह्मतप कहा है। सो बाह्मका अर्थ यह है कि--“बाहरसे 
औरोंको दिखायी दे कि यह तपस्वी है,” परन्तु आप तो फल जैसे अंतरंग परिणाम 
होंगे; वसा ही पायेगा । क्योंकि परिणामशुन्य शरीरकी क्रिया फलदाता नहीं है । 


यहाँ फिर प्रइन है कि--आाद्वमें तो श्रकाम-निजेरा कही है। वहाँ बिना 
इच्छाके भूख-प्यास आ्रादि सहनेसे निजेरा होती है, तो फिर उपवासादि द्वारा कष्ट सहनेसे 
कंसे निज॑रा न हो ! 


समाधान: - भ्रकाम निजरामें भी वाह्मय निमित्त तो बिना इच्छाके भूख-प्यासका 
सहन करना हुआ्ना है, भ्ौर वहाँ मन्दकपायरूप भाव हो तो पापकी निजरा होती है, 
देवादि पुण्यका वन्ध होता है। परन्तु यदि तीव्रकपाय होनेपर भी कष्ट सहनेसे पुण्य बन्ध 
होता हो, तो सर्व तिर्यचादिक देव ही हों, सो बनता नहीं है। उसी प्रकार इच्छा पूर्वक 
उपवासादि करनेसे वहाँ भूख-प्यासादि कष्ट सहते हैं; सो यह बाह्य निमित्त है परन्तु 
वहाँ जैसा परिणाम हो वेसा फल पाता है। जैसे भ्रन्नको प्राण कहा उसी प्रकार । तथा 
इस प्रकार वाह्मसाधन होनेसे अंतरंग तपकी वृद्धि होती है इसलिये उपचारसे इनको 
तप कहा है; परन्तु यदि बाह्मतप तो करे और अन्तरंग तप न हो तो उपचारसे भी उसे 
तपसंज्ञा नही है। कहा भी है कि-- 


कृपाय विषयाहारों त्यागो यत्र विधीयते | 
उपबातः सर विज्ेयः शेष हंवनक विहु। ॥ 
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जहाँ क्षाय, विषय और आ्ाहारका त्याग किया जाता है उसे उपवास 
जानना । शेषको श्री गुरु लंघन कहते हैं । 

यहाँ कहेगा--यदि ऐसा है तो हम उपवासादि नहीं करेंगे ? 

उससे कहते हैं--उपदेश तो ऊँचा चढ़नेको दिया जाता है; तू उल्टा नीचे 
गिरेगा तो हम क्या करेंगे ? यदि तू मानादिकसे उपवासादि करता है तो कर या मत 
कर; कुछ सिद्धि नहीं है। और यदि धर्मबुद्धिसि श्राह्रादिकका अनुराग छोड़ता है तो 
जितना राग छूटा उतना ही छूटा; परन्तु इसीकों तप जानकर इससे निजरा मातकर 
सत्तुष्ट मत हो । तथा गंतरंग तपोंमें प्रायश्चित्त, विनय, वेयावृत्य, स्वाध्याय, त्याग और 
ध्यानरूप जो क्रियाएँ, उत्में बाह्य प्रवर्तेव उसे तो बाह्मतपवत्‌ ही जानना । जेसे भ्रनशनादि 
बाह्य क्रिया हैं उसी प्रकार यह भी बाह्य क्रिया हैं; इसलिये प्रायश्चित्तादि बाह्मम्ाधन 
अंतरंग तप नहीं हैं। ऐसा बाह्मप्रवतन होनेप॑र जो अ्रंतरंग परिणामों की शुद्धता हो उसका नाम 
श्ंतरंग तप जानना । वहाँ भी इतना विशेष है कि बहुत शुद्धता होनेपर शुद्धोपयोगहूप परि- 
णति होती है वहाँ तो निजरा ही है, बंध नहीं होता। और भ्रल्प शुद्धता होनेपर शुभोप- 
योगका भी अंश रहता है; इसलिये जितनी शुद्धता हुई उससे तो निश्रा हे और जितना शुभभाव 
है उससे बंध है | ऐसा मिश्रभाव युगपत्‌ होता है, वहाँ बन्ध और निरजरा दोनों होते हैं। 

यहाँ कोई कहे कि--शुभभावोंसे पापकी निर्जरा होती है; पृण्यका बस्ध होता 
है; परन्तु शुद्धभावोंसे दोनोंकी निर्जरा होती है--ऐसा क्यों नहीं कहते ? 

उत्तर--मोक्षमा्गमें स्थितिका तो घटना सभी प्रक्ृतियोंका होता है; वहाँ 
पुण्य-पापका विशेष है ही तहीं। और अनुभागका घटना पृष्यप्रकृतियोंमें शुद्धोपयोगसे 
भी नहीं होता । ऊपर-ऊपर पृष्पप्रकृतियोंके श्रनुभागका तीम्र बन्ध-उदय होता है भर 
पापप्रकृतियोंके परमाणु पलटकर शुभप्रकृतिरूप होते हैं--ऐसा संक्रमण शुभ तथा शुद्ध 
दोनों भाव होनेपर होता है; इसलिये पूर्वोक्त नियम संभव नहीं है, विशुद्धताहीके अनुसार 
नियम सम्भव है। देखो, चतुर्थगुशस्थानवाला शास्त्राभ्यास, ग्रात्मचितवन भ्रादि कार्य 
करे-- वहाँ भी निजेरा नहीं, बन्ध भी गहुत होता है। और पंचमगुरास्थानवाला विषय- 
सेवनादि कार्य करे--वहाँ भी उसके गुणश्रेणी निजंरा होती रहती है, बंध भी थोड़ा होता 
है। तथा पंचमगुरस्थानवाला उपवासादि या प्रायद्चित्तादि तप करे, उसकालमें भी उसके 
निजरा थोड़ी होती है और छठवें गुशास्थानवाला आहार-विहारादि क्रिया करे उसकाल- 
में भी उसके निर्जरा बहुत होती है तथा बन्ध उससे भी थोड़ा होता है । इसलिये बाह्य 
प्रवृत्तिके अनुस्तार नि्जेरा नहीं है, अंतरंग कषायशक्ति घटनेसे विशुद्धता होनेपर 
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निर्जरा होती है। सो इसके प्रगट स्वरूपका श्रागे निरूपण करेगे वहाँसे जानता । इस 
प्रकार अ्तशनादि क्रियाको तपसंजा उपचारसे जानना । इसीसे इसे व्यवहार तप कहा 
है। व्यवहार और उपचारका एक अर्थ है। तथा ऐसे साधनसे जो वीतरागभावरूप 
विशुद्धता हो वह सच्चा तप निज राका कारण जानता । यहाँ दृष्टान्त है--जेसे धनको 
व श्नन्नकों प्राण कहा है। सो धनसे प्रश्न लाकर, उसका भक्षण करके प्राणोंका पोषण 
किया जाता है इसलिये उपचारसे धन भर श्रन्नको प्राण कहा है। कोई इच्द्रियादिक 
प्राणोंको न जाने भर इन्हीको प्राण जानकर संग्रह करे तो मरणको ही प्राप्त होगा । 
उसी प्रकार अ्रनशनादिकों तथा प्रायश्चित्तादिको तप कहा है, क्योंकि श्रनशनादि 
साधनसे प्रायब्चित्तादिहप प्रवर्तत करके वीतरागभावरूप सत्य तपका पोषण किया 
जाता है; इसलिये उपचारसे प्रनशनादिको तथा प्रायश्चित्तादिको तप कहा है । कोई 
वीतरागभावरूप तपको न जाने और इन्हींको तप जानकर संग्रह करे तो संत्तारहीमें 
भ्रमण करेगा । बहुत क्या, इतना समझ लेना कि निश्रयधर्म तो वीतरागभाव है, अन्य 
नाना विशेष बाह्ममाधनकी अपेभा उपचाससे किये है, उनको व्यवहारमात्र धर्मसंज्ञा जानना । 
हम रहस्पको नहीं जानता इसलिये उसके निर्मशाका भी सच्वा श्रद्धाव नहीं है | 

[ मोक्षतत्नका अन्यथारूप ] 

तथा सिद्ध होना उसे मोक्ष मानता है। वहाँ जन्म-जरा-मरण-रोग-वलेशादि दु ख 
दूर हुए, अनत्वज्ञान द्वारा लोकालोकका जानना हुआ, त्रिलोकपृज्यपता हुआ्ना,- इत्यादि 
हपसे उसकी महिमा जानता है। सौ सर्व जीवोके दुःख दूर करनेकी, ज्ञेय जाननेकी 
तथा पूज्य होनेकी इच्छा है। यदि इन्हीके श्र मोक्ष की इच्छा की तो इसके अन्य 
जीवोंके श्रद्धानसे क्या विशेषता हुई ? तथा इसके ऐसा भी अ्रभिप्नाय है कि स्वगर्मे 
सुख है उससे अनन्तगुना सुख मोक्षमें है। सो इस गुणाकारमें वह स्व गं-मोक्ष सुखकी 
एक जाति जानता है। वहाँ स्वर्गमें तो विषयादि सामग्री जनित सुख होता है, उसकी 
नाति इसे भाषित होती है, परन्तु मोक्षमें विषयादि सामग्री है नहीं, सो वहाँके सुखकी 
जाति इसे भासित तो नहीं होती १२न्तु महान पुरुष स्वगंसे भी मोक्षको उत्तम कहते हैं 
इसलिये यह भी उत्तम हो मानता है। जैसे कोई गायनका स्वरूप न पहिचाने, परल्तु 
सभाके से लोग सराहना करते हैं इसलिये श्राप भी सराहना करता है। उसी प्रकार 
यह मोक्षकों उत्तम मानता है। 

यहाँ वह कहता है--शास्त्रमें भी तो इन्द्रादिकसे भरनन्तगुता पु सिद्धोंके . 
पित्त किया है । 


२३४ भोक्तभागेप्रकाशक 


- उत्तर--जसे तीर्थंकरके शरीरकी प्रभाको सूरयप्रभासे कोटि गुनी कही, वहाँ 
उनकी एक जाति नहीं है; परन्तु लोकमें सुयप्रभाको महिमा है, उससे भी अ्रधिक 
महिमा बतलानेके लिये उपमालंकार करते हैं। उसी प्रकार सिद्धसुखको इन्द्रादिसुखसे 
पतन्तगुता कहा है; वहाँ उनकी एक जाति नहीं है; परन्तु लोकमें इन्द्रादिसुखकी 
महिमा है, उससे भी बहुत महिमा बतलानेके लिये उपमालंकार करते हैं । 


फिर प्रइन है कि--वह सिद्धसुख् और इद्धादिसुख॒क्ी एक जाति जानता 
है--ऐसा निश्चय तुमने कसे किया ? 

समाधानः--जिस धर्मसाधनका फल स्वगे मानता है उस धर्मसाधनहीका फल 
मोक्ष मानता है। कोई जीव इच्द्रादि पद प्राप्त करे, कोई मोक्ष प्राप्त करे, वहाँ उन 
दोनोंको एक जातिके धर्मका फल हुआ्ला मानता है। ऐसा तो मानता है कि--जिसके 
साधन थोड़ा होता है वह इन्द्रादिपद प्राप्त करता है; जिसके सम्पूर्ण साधन हो वह 
मोक्ष प्राप्त करता है; परन्तु वहाँ धर्मकी जाति एक जानता है। सो जो कारणकी 
एक जाति जाने, उसे कार्यकी भी एक जातिका श्रद्धान अवश्य हो; क्योंकि कारणविशेष 
होनेपर ही कार्य विशेष होता है। इपलिये हमने यह निश्चय किया कि उसके भ्रभिप्रायमें 
इन्द्रादिसुख और सिद्धसुखकी एक जातिका श्रद्धान है। तथा कमनिमित्तस्े प्रात्माके 
ग्रोपाधिक भाव थे, उनका ग्रभाव होनेपर श्राप शुद्ध स्वभावरूप केवल प्रात्मा हुआ । 
जसे परमाणु स्कन्धसे पृथक होनेपर शुद्ध होता है, उसी प्रकार यह कर्मादिकसे भिन्न 
होकर शुद्ध होता है। विशेष इतना कि--वह दोनों श्रवस्थामें दुःखी-सुखी नहीं है, 
परन्तु आत्मा ग्रशुद्ध भ्रवस्थामें दुखी था, अब उसका भ्रभाव होनेप्ते निराकुल लक्षण 
प्रनन्तसुखकी प्राप्ति हुई। तथा इन्द्रादिकके जो सुख है वह कषायभावोंसे श्राकुलता- 
रूप है सो वह परमार्थसे दुख ही है; इसलिये उसकी श्रौर इसको एक जाति नहीं 
है। तथा स्वगंसुखका कारण प्रशस्त राग है भ्रौर मोक्षसुखका कारण वीतरागभाव है, 
इसलिये कारणमे भी विशेष है। परन्तु ऐसा भाव इसे भासित नहीं होता, इसलिये 
ः मोक्षका भी इसको सच्चा श्रद्धान नहीं है। इस प्रकार इसके सच्चा तत्त्वश्रद्धान नहीं 
है। इपीलिये #समयसारमें कहा है कि--प्रभव्यको तत्तथश्रद्धान होनेपर भी मिथ्यादर्शन 
ही रहता है। तथा प्रवचनपारमें कहा है कि--आत्मज्ञानशुन्य तत्त्वा्थश्रद्धान कार्यकारी 
नहीं है । 





# गाथा २७६-२७७ की आत्मख्याति टीका | 


सातवाँ अधिकार २३१५ 


तथा व्यवहारदृष्टिसे सम्पर्दशनके आठ अंग कहे हैं उनको यह पालता है; 
पच्चीस दोष कहे हैं उनको टालता है; संवेगादिक गुण कहे है उनको धारण करता 
है। परन्तु जेसे वीज बोए बिता खेतके सब साधन करने पर भी भ्रन्न नहीं होता, उसी 
प्रकार सच्चा तत्त्वश्रद्धान हुए विना सम्यक्त्व नहीं होता । पंचास्तिकाय व्याख्यामे 
जहाँ अन्तमें व्यवहाराभासवालेका वर्णन किया है वहाँ ऐसा ही कथन किया है। इस 
प्रकार इसको सम्यग्दशनके श्र्थ साधन करने पर भी सम्यग्दशन नही होता । 


[ सम्यस्त्ञानका अन्यथारूप ] 


अरब, शास्त्रमे सम्यग्ज्ञानके ग्रथ शास्त्राभ्यास करनेसे सम्यस्ञान होना कहा 
है। इसलिये यह शास्त्राभ्यासमें तत्पर रहता है। वहाँ सीखना, सिखाना, याद करना, 
बाँचना, पढ़ना आ्रादि क्रियाग्रोंमें तो उपयोगकों रमाता है, परन्तु उसके प्रयोजन पर 
दृष्टि नहीं है। इस उपदेशर्मं मुझे कार्यकारी क्या है, सो प्रभिप्राय नहीं है, स्वयं, 
शास्त्राभ्यास करके भरोंकी सम्बोधन देनेका अ्रभिप्राय रखता है, और बहुतसे जीव 
उपदेश मानें वहाँ सन्तुप्ट होता है, परन्तु ज्ञानाभ्यास तो अपने लिये किया जाता है 
और अवसर पाकर परका भी भलत्रा होता हो तो परका भी भला करे। तथा 
कोई उपदेश न सुने तो मत सुनो, स्वयं क्यों विपाद करें ? शास्त्राथंका भाव जानकर 
अपना भला करना । तथा शाखास्पासमें भी कितने ही तो व्याकरण, न्याय, काव्य आदि 
शात्वोंका बहुत अभ्यास करते हैं परन्तु वे तो लोकमें पांडित्य प्रगट करनेके कारण हैं; उनमें 
आत्महितका निरुपण तो है नहीं | इनका तो प्रयोजन इतना ही है कि--अपनी बुद्धि बहुत 
ही तो थोड़ा-बहुत इनका अभ्यास करके पश्ात आत्महितके साथक गाखोंका अभ्यास करना । 
यदि बुद्धि थोड़ी हो तो आत्महितके साथक सुगम शाख्ोंका ही अभ्यास करे | ऐसा नहीं 
करना कि व्याकरणादिका ही अभ्यास करते-करते आग पूर्ण हो जाये और तत्तज्ञानकी प्राप्ति 
न बने | 

यहाँ कोई कहे--ऐसा है तो व्याकरणादिका भ्रभ्यास नहीं करना चाहिये ? 


उससे कहते है कि--उनके अ्रभ्यासके बिना महान्‌ ग्रन्थोंका अर्थ खुलता नही 
है, इसलिये उनका भी भ्रभ्यास करना योग्य है । 

फिर प्रश्न है कि--महान्‌ ग्रन्थ ऐसे क्यों बताये जिनका अ्रथ व्याकरणादिके 
विना न खुले ? भाषा द्वारा सुगमरूप हितोपदेश क्‍यों नहीं लिखा ? उनके कुछ 
प्रयोजन तो था नहीं । 


श्३३ मोचमार्गप्रकाशक 


पमाधान:--भाषामें भी प्राकृत, संस्कृतादिकके ही शब्द हैं, परन्तु प्रपश्नंश 
सहित हैं। तथा देश-देशमें भाषा प्रत्य-प्रन्य प्रकार है, तो महंत पुरुष शास्त्रोमें 
श्रपश्रंश शब्द कंसे लिखते ? बालक तोतला बोले परन्तु बड़े तो नही बोलते | तथा 
एक देशकों भाषारुप शास्त्र दुसरे देशमें जाये, तो वहाँ उसका अर्थ केसे भासित 
होगा ! इसलिये प्राकृत, संस्कृतादि शुद्ध शब्दहप ग्रन्थ रचे हैं| तथा व्याकरणके बिना 
शब्दका अथ यथावत्‌ भासित नहीं होता; न्यायके बिना लक्षण, परीक्षा ग्रादि यथावत् 
गहीं हो सकतै--इत्यादि वचन द्वारा वस्तुके स्वरूपका निर्णय व्याकरणादि बिना 
भलीभाति त होता जानकर उनकी आ्राम्नाय अनुसार कथन किया है। भाषामें भी 
उनकी थोड़ी-बहुत श्राम्ताय श्रानै पर ही एपदेश हो सकता है, परन्तु उनकी बहुत 
आम्नायसे भली भांति निर्णय हो सकता है। 


फिर कहोगे कि--ऐसा है तो प्रव भाषारूप ग्रन्थ किसलिये बनाते हैं ! 


समाधान:--कालदोषसे जीवोंकी मन्दबुद्धि जानकर किन्हीं जीवोंके जितना 
शान होगा उतना ही होगा--ऐसा श्रभिप्राय विचारकर भाषाग्रंथ रचते है। इसलिये 
जो जोव व्याकरणादिका अभ्यास न कर सके उन्हें ऐसे ग्रंथों द्वारा ही अ्रभ्यास करना । 
तथा जो जीव शब्दोंकी नाता युक्तियों सहित श्रर्थ करनेके लिये ही व्याकरणका 
भ्रवगाहन करते हैं, वादादि करके महंत होनेके लिये न्यायका भ्रवगाहन करते हैं प्रौर 
चतुराई प्रगट करनेके लिये काव्यका भ्रवगाहन करते हैं;--इत्यादि लौकिक प्रयोजन 
सहिन इनका ग्रभ्यास करते हैं वे धर्मात्मा नहीं हैं। इनका बन सके उतना थोड़ा-बहुत 
प्रभ्यातत करके ग्रात्महितके श्र जो तत्त्वादिकका निर्णय करते हैं वही धर्मात्मा-पष्डित 
जानता | 


तथा कितने ही जीव पुण्य-पापादिक फ़ेलके“निरूपक पुराणादि शास्त्रोंका, 
एुष्य-पापक्रियाके निरूपक आ्राचारादि शास्त्रोंका तथा गुणस्थात-मार्गंणा, कमभ्रकृति, 
त्रिलोकादिके निरुपक करणातुयोगके शास्त्रोंका अभ्यास करते हैं; परन्तु यदि आप 
इनका प्रयोजन नहीं विचारते, तब तो तोते जैसा ही पढ़ना हुआ । भौर यदि इनका 
प्रयोजन विचारते हैं तो वहाँ पापको बुरा जानना, पृण्यकों भला जातता, ग्रुणस्थाना- 
दिकका स्वरूप जात लेता, तथा जितना इनका अभ्यास करेंगे उतना हमारा भत्ता 
है;-- इत्यादि प्रयोगनका विचार किया है, सो इससे इतना तो होगा कि---व रकादि नहीं 
होंगे; स्वर्गादिक होंगे, परन्तु मोक्षमागंकी तो प्राप्ति होगी नहीं । 


सातवां अधिकार २३७ 


प्रथम सब्वां तज्ञान हो, वहाँ फिर पुण्य-पापके फरको संसार जाने, शुद्धोपयोगसे 
मोक्ष माने, गुणस्थानादिरुप जीवका व्यवहार निरूपण जाने हत्यादि ज्योंका त्यों भ्रद्धान 
करता हुआ इनका अभ्यास करे तो सम्पेश्ज्ञान हो । सो तत्त्वज्ञाकेक कारण अध्यात्मरूप 
द्रव्यानुयोगके शास्त्र है, श्रोर कितने ही जीव उन शास्त्रोंका भी भ्रभ्यास करते है, 
परन्तु वहाँ जैसा लिखा है वसा निर्णय स्वयं करके ग्रापको श्रापहूप, परको पररूप भ्रौर 
ग्राद्चतादिकका आखवादिरुप श्रद्धात नहीं करते | मुखसे तो यथावत्‌ निरूपण ऐसा भी 
करें जिसके उपदेशसे अन्य जीव सम्यग्दृष्टि हो जायें, परन्तु जैसे कोई लड़का स्त्रीका 
स्वांग बनाकर ऐसा गाना गाये जिसे सुनकर अन्य पुरुष-स्त्री कामरूप हो जायें । परन्तु 
वह तो जंसा सीखा वेसा कहता है, उसे कुछ भाव भासित नहीं होता, इसलिये स्वयं 
कामासक्त नहीं होता । उसी प्रकार यह जेसा लिखा है वसा उपदेश देता है, परन्तु 
स्त्रयं अनुभव नहीं करता । यदि स्वयंकों श्रद्धान हुआ होता तो श्रत्यतत्त्वका अ्रंश 
ग्रन्यतत्त्वमें न मिलाता; परन्तु इसका ठिकाना नहीं है इसलिये सम्यग्ज्ञान नहीं होता । 
इस प्रकार यह ग्यारह भंग तक पढ़े, तथापि सिद्धि नहीं होती। सो समयसारादियें 
मिथ्यादष्टिको ग्यारह श्रंगोंका ज्ञाग होना लिखा है । 

यहाँ कोई कहे कि--ज्ञान तो इतना होता है, परन्तु जैसा अ्रभव्यसेमको 
श्रद्धानरहित ज्ञान हुम्मा वेसा होता है । 

समाधान:--वह तो पापी था, जिसे हिसादिकी प्रवृत्तिका भय नहीं था | 
परन्तु जो जीव ग्रेवेयक श्रादिमें जाता है, उसके ऐसा ज्ञान होता है, वह तो श्रद्धान- 
रहित नहीं है; उसके तो ऐसा ही श्रद्धान है कि--यह ग्रन्थ सच्चे है, परन्तु तत्त्वश्रद्धान 
सच्चा नहीं हुआ । समयसारमें एक ही जीवके धर्मका श्रद्धान, ग्यारह अंग्रका ज्ञान 
प्रौर महाव्रतादिकका पालन करना लिखा है। प्रवचनसारमें ऐसा लिखा है कि-- 
ग्रागमज्ञान ऐसा हुआ जिसके द्वारा स्वेपदार्थको हस्तामलकवत्‌ जानता है। यह भी 
जानता है कि इनका जाननेवाला मैं हूँ; परल्तु में ग़नलरूप हूँ--इस प्रकार खयंको 
पद्धव्यसे मित्र केवल चेतन्यद्रव्य अनुभव नहीं करता | इसलिये प्रात्मज्ञानशुन्य श्रागमज्ञान 
भी कार्यकारी नहीं है। इस प्रकार यह सम्यग्ज्ञानके अर्थ जन शास्त्रोंका अभ्यास करता 
है, तथापि इसके सम्यग्जञान नहीं है । 

[ सम्यक्चाखिका अन्यभारूप | 

तथा इनके सम्यकचारित्रके श्र कंसी प्रवृत्ति है सो कहते है--वबाह्मक्रिया 

पर तो इनकी दृष्ठि है और परिणाम सुधरने-विगड़नेका विचार नहीं है। भौर यदि 


श्र मोक्षमार्गप्रकाशक 


परिणामोंका भी विचार हो तो जैसे भ्रपने परिणाम होते दिखायी दें उल्हों पर दृष्टि 
रहती है; परन्तु उन परिणामोंकी परम्पराका विचार करने पर भ्रभिप्रायमें जो वासवा 
है उसका विचार नहीं करते । श्रौर फल लगता है सो अ्रभिप्रायमें जो वासना है उसका 
लगता है। इसका विशेष व्याख्यान भ्रागें करेंगे। वहाँ स्वरूप भलीभाँति भासित होगा । 

ऐप्ती पहिचानके बिना बाह्म ग्राचरणका हो उद्यम है। वहाँ कितने हो जीव 
तो कुलक्रमसे भ्रथवा देखादेखी या क्रोव, मान, माया, लोभादिकसे ग्राचरण करते हैं, 
उनके तो धर्मबुद्धि ही वहीं है, सम्यक्चारित्र कहाँसे हो ? उन्त जीवोंमें कोई तो भोले 
हैं व कोई कषायी हैं; सो अज्ञानभाव व कषाय होनेपर सम्यक्चारित्र नहीं होता। 
तथा कितने हो जीव ऐसा मानते हैं कि--जाननेमें क्या है, कुछ करेगे तो फल 
लगेगा ।--ऐसा विचारकर ब्रत-तप श्रादि क्रियाहीके उद्यमी रहते हैं और तत्त्वज्ञानका 
उपाय नहीं करते । सो तत्त्वज्ञानके बिना महात्नतादिका श्राचरण भी मिथ्याचारित्र ही 
नाम पाता है और तत्त्वज्ञान होनेपर कुछ भी ब्रतादिक नहीं हैं तथापिं भ्रसंयतसम्परदृष्टि 
नाम पाता है। इसलिये पहले तत्त्वज्ञानकका उपाय करना, पढ्चात्‌ कषाय घटानेके लिये 
बाह्मयताधन करता । यही योगीन्द्रदेवक्नत #भ्रावकाचारमें कहा है-- 

/दंसणभूमिह बाहिरा, जिय वयरुक्ख ण हुंति ।” 

भ्र्थ:--इस सम्यग्दशंन भूमिका बिना हे जीव, ब्रतेरूपी वृक्ष नहीं होते । 
ग्र्थात्‌ जिन जीवोंके तत्त्वज्ञान नहीं है वे यथार्थ आ्राचरण नहीं झ्राचरते | बंही विशेष 
बतलाते हैं-- ा 

कितने ही जीव पहले तो बड़ी प्रतिज्ञा धारण कर बंठते हैं, परन्तु अस्तरंगमें 
विषय-कषाय वासना मिटी नहीं है इसलिये ज॑ंसे-तैसे प्रतिज्ञा पूरी करना चाहते हैं| 
वहाँ उस प्रतिज्ञासे परिणाम ढु:खी होते हैं । जैसे कोई बहुत उपवास कर बेठ्ता है 
श्रौर पश्चात्‌ पीड़ासे दुःखी हुआ रोगीको भाँति काल गँवाता है, धर्म साधन नहीं 
करता; तो प्रथम ही सधती जाने उतनी ही प्रतिज्ञा क्यों न लें? दुःखी होनेमें 
ग्रात्तध्यान हो, उसका फल भ्रच्छा कैसे लगेगा ? अथवा उस प्रतिज्ञाका दु.ख नहीं सहा 
जाता तब उसके बदले विषय पोषणके लिये अन्य उपाय करता है। जेपे--तृषा लगे 
तब पानी तो म॑ पिये भ्रौर अन्य शीतल उपचार प्रनेक प्रकार करे; व घृत तो छोड़े 


4 सावयधम्म-दोहा-५७ | 


सातदाँ भधिकार श्र 


श्रोर भ्रन्य स्निग्ध वस्तुका उपाय करके भक्षण करे ।--इसी प्रकार अन्य जानना । 
यदि परीषह नहीं सहे जाते थे, विषयवासना नहीं छूटी थी, तो ऐसी प्रतिज्ञा किसलिये 
की ! सुगम विषय छोड़कर पश्चात्‌ विपम विषयोंका उपाय करना पड़े ऐसा कार्य क्यों 
करे वहाँ तो उलटा रागभाव तीत्र होता है। अथवा प्रतिज्ञामें दुख हो तब परिणाम 
लगानेके लिये कोई आलम्बन विचारता है। जैसते--उपवास करके फिर त्रीड़ा करता 
है; कितने हो पापी जुश्ा आ्रादि कुव्यसनोंमें लग जाते है श्रथवा सो रहना चाहते है। 
ऐसा जानते हैं कि किसी प्रकार काल पूरा करना। इसी प्रकार श्रन्य प्रतिज्ञामें 
जातना | 


अ्रथवा कितने ही पापी ऐसे भी है कि--पहले प्रतिज्ञा करते है, बादमें उससे 
दुखी हों तब प्रतिज्रा छोड़ देते है। प्रतिगा लेना-छोड़ना उनको खेलमात्र है; सो 
प्रतिज्ञा भंग करनेका महापाप है; इससे तो प्रतिज्ञा न लेना ही भला है। इस प्रकार 
पहले तो नििचार होकर प्रतिजा करते है प्रौर पश्चात्‌ ऐसी दशा होती है। जैनधर्ममें 
प्रतिजा न लेनेका दण्ड तो है नहीं; जेनधर्ममें तो ऐसा उपदेश है कि पहले तो 
तत्त्तनानी हो; फिर जिसका त्याग करे उसका दोप पहिचाने; त्याग करनेमें जो गुण 
हो उसे जाने; फिर अपने परिणामोंकों ठीक करे; वर्तमान परिणामोंहीके भरोसे 
प्रतिगा न कर वेठे; भविष्यमें निर्वाह होता जाने तो प्रतिज्ञा करे; तथा शरीरकी 
गक्ति व द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावादिकका विचार करे |--इस प्रकार विचार करके फिर 
प्रतिजा करमी। वह भी ऐसी करनी जिसके प्रतिज्ञाके प्रति निरादरभाव मे हो, 
परिणाम चढ़ते रहें । ऐसी जेनवर्मकी प्राम्ताय है। 


यहाँ कोई कहे कि--चांडालादिकने प्रतिज्ञा की, उनके इतना विचार कहाँ 
होता है ! 


समावान:-- मरणपयंन्त कष्ट हो तो हों, परन्तु प्रतिज्ञा नहीं छोड़ना-- ऐसा 
विचार करके वे प्रतिज्ञा करते है; प्रतिन्ञाके प्रति निरादरपना नहीं होता। श्रौर 
पम्पदृष्टि जो प्रतिज्ञा करते हैं सो तत्त्वज्ञानादिपृवंक ही करते हैं। तथा जिनके 
#न्तरग विरत्तता नहीं हुई भ्ौर वाह्मप्रतिज्ञा धारण करते है, वे प्रतिज्ञाके पहले श्रोर 
वादमें जिश्की प्रतिज्ञा करें उसमें श्रति आयक्त होकर लगते हैं । जैसे - उपवासके 
धारणे-पारणेके भोजनमें श्रति लोभी होकर गरिष्ठादि भोजन करते है, शी६रता बहुत 
करते है | जैते--जलको रोक रखा था, जब वह छूटा तभी बहुत प्रवाह चलने लगा । 


दब मोक्षमागप्रकाशक 


उसी प्रकार प्रतिज्ञा द्वारा विषयप्रवृत्ति रोक रखी थी, भ्रंतरंग श्रार्सक्ति बढ़ती गई, और 
प्रतिज्ञा पृण होते ही भ्रत्यन्त विषयप्रवृत्ति होने लगी; सो प्रतिज्ञाके कालमें विषयवासना 
मिटी नहीं; भ्रागे-पीछे उसके बदले भ्रधिक राग किया; सो फल तो रागभाव मिलनेसे 
होगा, इसलिये जितनी विरक्ति हुई हो उत्तनी ही प्रतिज्ञा करना । महामुनि भी थोड़ी प्रतिज्ञा 
करके फिर शआ्राह्मरादिमें उछटि ( कमी ) करते हैं। भोर बड़ी प्रतिज्ञा करते हैं तो 
प्रपनी शक्ति देखकर करते हैं। जिस प्रकार परिणाम चढ़ते रहें वेसा करते हैं। प्रमाद 
भी न हो और भ्राकुलता भी उत्पन्न न हो--ऐसी प्रवृत्ति कार्यकारी जानना। तथा 
जितको धर्म पर दृष्टि नहीं है वे कभी तो बड़ा धर्म आचरते हैं, कभी प्रधिक स्वच्छत्द 
होकर प्रवर्तते हैं | जँसे किसी धर्म पवमें तो बहुत उपवासादि करते हैं, किसी धर्मपर्॑में 
बारम्बार भोजनादि करते हैं। यदि धर्मबुद्धि हो तो यथायौग्य स्व धर्मपवोंमें यथायोग्य 
संयमादि धारण करें| तथा कभी तो किसी धरमंकार्यमें बहुत धन खच करते है और 
कभी कोई धर्मकाय श्रा पहुँचा हो, तब भी वहाँ थोड़ा भी धन खर्च नहीं करते। सो 
धर्मबुद्धि हो तो यथाशक्ति यथायोग्य सभी धर्मकार्योमें धत खर्चे रहें ।--इसी प्रकार 
अन्य जानना । 


तथा जिनके सच्चा धर्मसाधन नहीं है वे कोई क्रिया तो बहुत बड़ी भ्ंगीकार 
करते हैं, तथा कोई हीन क्रिया करते हैं। जैसे धनादिकका तो त्याग किया और 
अच्छा भोजन, श्रच्छे वस्त्र इत्यादि विषयोंमें विशेष प्रवतंते हैं। तथा कोई जामा 
पहिनना, स्त्री सेवन करना इत्यादि कार्योका तो त्याग करके धर्मात्मापना प्रगट करते 
हैं, भ्रौर पश्चात खोटे व्यापारादि कार्य करते हैं, लोकनिद्य पापतक्रियाप्रोंमें प्रवर्तते हैं। 
“इसी प्रकार कोई क्रिया भ्रति उच्च तथा कोई क्रिया ग्रति नीची करते हैं। वहाँ 
लोकनिद्य होकर धर्मकी हँसी कराते हैं कि--देखो, अमुक धर्मात्मा ऐसे कार्य करता 
है | जैसे कोई पुरुष एक वस्त्र तो भ्रति उत्तम पहिने और एक वस्त्र भ्रति हीन पहिने 
तो हँसी ही होती है, उसी प्रकार यह भी हँसीको प्राप्त होता है। सच्चे धर्मकी तो 
यह श्राम्ताय है कि--जितने भ्रपने रागादि दूर हुए हों उसके भ्रनुसार जिस पदमें जो 
धर्म क्रिया सम्भव हो वह सब ब्रंगीकार करे । यदि अल्प रागादि मिट हों तो निचले 
पदमें ही प्रवर्तेत करे, परन्तु उच्चपद धारण करके नीच्ी क्रिया न करे । 


यहाँ प्रइन है कि-स्त्री सेवनादिका त्याग ऊपरकी प्रतिमामें कहा है, इसलिये 
निचली ग्रवस्थावाला उनका त्याग करे या नहीं ! 


सातवां अधिकार २४१ 


संमोधान:--निचली भ्रवस्थावाला उनका सर्वथा त्याग नहीं कर सकता; कोई 
दोष लगता है; इसलिये ऊपरकी प्रतिमामें त्याग कहा है। निचली श्रवस्थामें जिस 
प्रका रका त्याग सम्भव हो, वैसा निचली ग्रवस्थावाला भी करे; परन्तु जिस निचली 
अवस्थामें जो काये सम्भव ही नहीं है उसका करना तो कंषायभावोंसे हो होता है। 
जेसे--कोई सप्तव्यसनका सेवन करता हो, और स्वद्बोका त्याग करे, तो कंसे हो सकता 
है! यद्यपि स्वत्नोका त्याग करना धर्म है, तथापि पहले सप्तव्यसनका त्याग हो तभी 
स्वत्नीका त्याग करना योग्य है। इसी प्रकार अत्य जानना । 
तथा सव प्रकारसे घर्मको न जानता हो, ऐसा जीव किसी धर्मके श्रंगको मुख्य 
करके भ्रत्य धर्मोक़ो गौण करता है। जंसे--कई जीव दया-धर्मको मुख्य करके पृजा- 
प्रभावचादि कार्यका उत्थापन करते है; कितते हो पूजा-प्रभावनादि धर्मकों मुख्य करके 
हिसादिकका भय नहीं रखते; कितने हो तपकी मुख्यतासे ग्रार्ध्यानादिक करके भी 
उपवासादि करते हैं तथा अ्पनेकी तपस्वी मावकर नि.शंक क्रोधादि करते हैं; कितने ही 
दानकी मुख्यतासे बहुत पाप करके भी घन उपाजेन करके दान देते हैं, कितने ही भ्रारम्भ- 
त्यागकी मुख्यतासे याचना ग्रादि करते हैं. #इत्यादि प्रकारसे किसी धर्मको मुख्य करके 
ग्रन्य धर्मको नहीं गिनते तथा उसके आश्रयसे पापका आचरण करते हैं। उनका यहु 
कार्य ऐसा हुआ जसे--अविवेकी व्यापारीको किसी व्यापारमें नफेके अथे भ्रन्य प्रकारसे 
बहुत ठोटा पड़ता है। चाहिये तो ऐसा कि--जैसे व्यापारीका प्रयोजन नफा है, सबे 
विचार कर जैसे तफा बहुत हो वसा करे; उसी प्रकार ज्ञानीका प्रयोजन वीतरागभाव है, 
सर्व विचार कर जैसे वीतरागभाव बहुत हो वंश करे; क्योंकि मूलधरमं वीतरागभाव है । 
इसी प्रकार श्रविवेकी जीव अन्यथा धर्म भ्रंगीकार करते हैं, उतके तो स्रम्यकचारित्रका 
ग्राभास भी नहीं होता । 
तथा कितने ही जीव ग्रणुत्रत-महाव्रतादिखूप यथार्थ आचरण करते हैं और 
श्राचरण॒के अनुसार ही परिणाम हैं, कोई माया-लोभादिकका भ्रभिप्राय नहीं है; उन्हें 
धर्म जानकर मोक्षके अर्थ उनका साधन करते हैं, किन्‍्हीं स्वर्गादिकके भोगोंकी भी इच्छा 
नहीं रखते, परन्तु तत्त्वज्ञान पहले नहीं हुआ, इसलिये आप तो जानते है कि मैं मोक्षका 
साधन कर रहा हूँ, परन्तु जो मोक्षका साधन है उसे जानते भी नहीं; केवल 
स्वर्गादिकहीका साधन करते हैं। कोई मिसरीको अ्रमृत जानकर भक्षण करे तो उससे 


# यहाँ पंं० टोडरमछजीकी हस्तलछिखित प्रतिके हासियेमे निम्न प्रकार नॉध लिखी हुई है--हहां स्नानादि 
आर का कथन तथा छोकिक कार्य आएं धर्म छोढी तहां छृगि जाय तिनिका कथन लिखना है। 


रह मोचमार्गप्रकाहक 


प्रमृतका गुण तो नहीं होता; भ्रपनी प्रतीतिके अनुसार फल नहीं होता; फल तो जैसा 
साधन करे वेसा ही लगता है। शासत्रमें ऐसा कहा है कि--चारित्रमें 'सम्यक' पद है, 
वह अज्ञानपुर्वक भ्राचरणकी निवृत्तिके श्रथ है; इसलिये प्रथम तत्त्वज्ञान हो भौर पश्चात 
चारित्र हो सो सम्यक्चारित्र नाम पाता है। जैसे कोई किसान बीज तो बोगे नहीं 
ओर अन्य साधन करेतो भन्न प्राप्ति कैसे हो ? घास-फूस ही होगा। उसी प्रकार 
श्ज्ञानी तत्त्जज्ञानका तो अभ्यास करे नहीं और भ्रत्य साधन करे तो मोक्ष प्राप्ति कैसे 
हो ! देवपद आदि ही होंगे। वहाँ कितने ही जोब तो ऐसे हैं जो तत्त्वादिकके भल्री 
भाँति नाम भी नहीं जानते, केवल ब्रतादिकरमें ही प्रवर्तते हैं। कितने ही जीव ऐसे हैं 
जो पूर्वेक्ति प्रकार सम्यग्दर्शन-ज्ञानका अ्रयथार्थ साधन करके ब्रतादिमें प्रवर्तते हैं। यद्यपि 
वे ब्रतादिकका यथार्थ श्रापरण करते हैं तथापि यथार्थ श्रद्धान-ज्ञान बिना सर्व श्राचरण 
मिथ्याचारित्र हो है। यही समयसार कलश्में कहा है-- 


विलश्यन्तां खबमेव दुष्करतरेमो्षोन्मुसे! कर्मभि! 
क्लिश्यन्तां च परे महाव्रततपोमारेण मग्ताथिरस | 
साक्षान्मोक्षप्तिदरं निरामयपद संवेधनान स्य 
घान॑ ज्ञानगुर्ण बिना कथमपि प्राप्तु क्षमन्ते न हि ॥१४१॥ 


अ्र्थ:--मोक्षसे पराड्मुख ऐसे श्रति दुस्तर पंचार्नि तपनादि कार्यों द्वारा आप 
ही ब्लेश करते हैं तो करो, तथा अन्य कितने ही जीव महाव्रत और तपके भारसे 
चिरकालपर्य॑न्त क्षीण होते हुए क्लेश करते हैं तो करो; परन्तु यह साक्षात्‌ मोक्षस्वरूप 
सर्व रोगरहित पद, जो अपने आप अनुभवमें आये ऐसा ज्ञानस्वभाव, वह तो ज्ञानगुणके 
बिना अन्य किसी भी प्रकारसे प्राप्त करनेमें समर्थ नहीं है । 

तथा पंचास्तिकायमें जहाँ अंतमें व्यवहाराभासीका कथन किया हैं वहाँ तेरह 
प्रकारका चारित्र होनेपर भी उसका मोक्षमार्गेमें निषेध किया है। तथा प्रवचनसारमें 
प्रात्मज्ञानशून्य संयमभावकों भ्रकार्यकारी कहा है। तथा इन्हीं प्रन्थोंमें व श्रन्य परमात्म- 
प्रकाशादि शास्त्रोंमें इस प्रयोजनके लिये जहाँ-तहाँ निरूपण है। इसलिये पहले तत्त्वज्ञान 
होनेपर ही आचरण कार्यकारी है। क्‍ 

यहाँ कोई जाने कि--बाहमें तो भ्रणुत्रत-महात्रतादि साधते हैं परन्तु अन्तर 
परिणाम नहीं हैं और स्वर्गादिककी वांछासे साधते हैं। सो इस प्रकार साधनेसे तो 
पापवन्ध होता है। हव्यलिंगी मुनि भ्रन्तिम प्रैवेयक तक जाते हैं भौर परावत्तनोंमें 


साददों भषिदकार १४३ 


इकतीस सागर पर्यन्त देवायुकी प्राप्ति अनन्तवार होता लिखा है; सो ऐसे उच्चपद तो 
तभी प्राप्त करे जब अच्तरंग प्रिणामपूर्वक महात्रत पाले, महामन्दकंपायी हो, इस 
लोक-परलोकके भोगादिककी चाह न हो, केवल धर्मवुद्धिसे मोक्षाभिलाषी हुआ साधन 
साधे । इसलिये द्रव्यलिगीके स्थुल तो ग्रत्यधापना है नहीं, सृक्ष्म ग्रन्यथापना है मो 
सम्यर्हृश्को भासित होता है। भव इनके धमंसाधन कसे है और उसमें प्रत्यथापना कैसे 
है ? सो कहते हैं - 


प्रथम तो संसारमें वरकादिके ठु.ख जानकर व स्वर्गादिमें भी जन्म-मरणादिके 
दुःख जानकर, संसारसे उदास होकर मोक्षको चाहते हैं | सो इन दुःखोंको तो दुःख सभी 
जानते हैं। इन्द्र-अहुमिन्द्रादिक विषयानुरागसे इन्द्रियजनित सुख भोगते हैं, उसे भी दुःख 
जानकर निराकुल सुखभ्रवस्थाको पहिचानकर मोक्षकों चाहते हैं वे ही सम्यस्दृष्ट 
जानना । तथा विषय सुखादिकका फल नरकादिक है, शरीर अशुचि, विनाशीक है-- 
पोषण योग्य नहीं है, कुटुम्बादिक स्वार्थंके सग्रे हैं,--हत्यादि परद्रव्योंका दोष विचारकर 
उनका तो त्याग करते हैं और ब्नतादिकका फल स्वगर-मोक्ष है, तपश्चरणादि पवित्र 
अ्रविताशी फलके दाता हैं, उनके द्वारा शरीरका शोषण करने योग्य है, देव-गुरु-शात्रादि 
हितकारी है इत्यादि पर्रव्योंके गुण्ोंका विचार करके उन्हीकों अंगीकार करते हैं। 
इत्यादि प्रकारसे किसी प्रद्रव्यकमों बुरा जानकर श्रनिष्टरूप श्रद्धान करते हैं, किसी 
प्रद्रव्यकों भला जानकर इट्ट श्रद्धान करते हैं। सो परद्रव्योंमें इृष्ट-पअनिष्टरुप श्रद्धान 
सो मिथ्या है। तथा इसी श्रद्धानसे इनके उदासीनता भी हेपबुद्धिहप होती है; क्योंकि 
किसीको बुरा जानना उसीका नाम द्वेष है! 

कोई कहेगा--सम्पर्हृष्टि भी तो बुरा जानकर परद्रव्यकां त्याग करते है । 

समाधान:--सम्यग्हृष्टि परद्रव्योंको बुरा नहीं जानते अपने रागभावको बुरा 
जानते हैं। आप रागभावको छोड़ते हैं इसलिये उसके कारणुका भी त्याग होता है। 
वस्तुका विचार करनेसे कोई प्रद्वव्य तो वुरा-भला है नहीं । 

कोई कहेगा--निमित्तमात्र तो है ! 

उत्तर:--परद्रव्य कोई जबरन्‌ तो विगाइ़ता नहीं है; अपने भाव बिगड़े तब 
वह भी बाह्य निमित्त है। तथा उसके निर्मित्त विना भी भाव बिगड़ते है, इसलिये 
तियमरुपसे निमित्त भी नहीं है। इस प्रकार प्रद्रव्यका तो दोष देखना मिथ्याभाव है। 
रागादिभाव ही बुरे है परन्तु इसके ऐसी समझ नहीं है। यह परद्रव्योंका दोष देखकर 


१४४ मोक्षमागप्रकाशक 
उनमें द्ेपरूप उदासीनता करता है; सच्चो उदासीनता तो उसका नाम है कि किसी भी 
द्रव्यका दोष या गुण नहीं भासित हो, इसलिये किसीको बुरा-भत्रा न जाने। स्वकों 


स्व जाने, परको पर जाने, परसे कुछ भी प्रयोजन मेरा नहीं है ऐसा मानकर साक्षीभूत 
रहे । सो ऐसी उदासीनता ज्ञानीके ही होती है । 


तथा यह उदासीन होकर शास्त्रमें जो अ्रणुक्रत-महाव्रतरूप व्यवहारचारित्र 
कहा है उसे ब्रंगीकार करता है, एकदेश अथवा स्वदेश हिसादि पापोंकों छोड़ता है, 
उनके स्थान पर अहिसादि पुण्यरूप कार्योंमें प्रवतंता है। तथा जिस प्रकार पर्यावाश्रित 
पाप कार्यो्में अ्रपत्ता कर्तापना मानता था उसी प्रकार अब पर्यायाश्रित पृष्यकार्योमें 
अपना कर्तापना मानने लगा।-इस प्रकार पर्यायाश्चित कार्योमें अहंबुद्धि' माननेकी 
समानता हुई । जसे--मैं जीवोंको मारता हूँ, मैं परिग्रहधारी हैँ,--इत्यादिरूप मान्यता 
थी, उस्ती प्रकार मैं जीवोंकी रक्षा करता हूँ, मैं नग्न परिग्रह रहित ' हँ--ऐसी 
मान्यता हुईं। सो पर्यायाश्रित कार्योंमें श्रहंबुद्धि वही मिथ्याहृष्टि है। यही समयसारफमें 

कहा है--- । 

ये तु कत्तारमात्मानं पश्यन्ति तमसा बता! । 
पामान्यजनवत्तेषां ने मोक्षोपि प्ुमनुन्लुतां ॥ १९५९ ॥ 

( कछश )। 
भ्र्थ:-- जो जीव मिथ्या भ्रंधकार व्याप्त होते हुए अपनेंको पर्यायाश्रित क्रियाका 
कर्ता मानते हैं वे जीव मोक्षाभिलाषी होनेपर भी जैसे भ्रन्यमती सामान्य मनुष्योंको मोक्ष 
नहीं होता, उसी प्रकार उनको मोक्ष नहीं होता; क्योंकि कर्त्तापनेके श्रद्धानकी समानता 
है। तथा इस प्रकार आप कर्ता होकर श्रावक धर्म भ्रथवा मुनिधमंकी क्रियाप्रोमें मत- 
बचन-कायकी प्रवृत्ति निरन्तर रखता है, जैसे उन क्रियाओंमें भंग न हो वैसे प्रवतता है, 
परन्तु ऐसे भाव तो, राग हैं, चारित्र है वह वीतरागभावरूप है इसलिये ऐसे साधनको. 

मोक्षमार्ग मानना मिथ्याबुद्धि है । ' 
प्रतन:--सराग-वीतराग भेंदसे दो प्रकारका चारित्र कहा है सो किस प्रकार 
है ! 
ह उत्तर:--जैसे चावल दो प्रकारके हैं--एक तुष सहित हैं भर एक तुष रहित 
हैं। वहाँ ऐसा जातता कि--तुष है वह चावलका स्वरुप नहीं है, चावलमे दोष है। 
कोई समभदार तुषसहित चावलका संग्रह करता था, उसे देखकर कोई भोला तुषोंको 
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ही चावल मानकर संग्रह करे तो वृथा सेदखिन्न ही होगा। बसे चारित्र दो प्रकारका 
है--एक सराग है, एक वीतराग है। वहाँ ऐसा जातता कि--जो राग है वह चारित्रका 
स्वरूप नहीं है, चारित्रमें दोष है। तथा कितने ही ज्ञानी प्रशस्त-राग सहित चारित्र 
धारण करते हैं; उन्हें देखकर कोई भ्रज्ञानी प्रशस्त रागकों ही चारिम मानकर संग्रह 
करे तो वृथा खेदखिन्न ही होगा । 


यहाँ कोई कहेगा कि--पापक्रिया करनेसे तीव्र रागादिक होते थे, अब इन 
क्रियाओंको करने पर मन्द राग हुआ; इसलिये जितने अंशोंमें रागभाव कम हुआ उतने 
प्रंशोंमें तो चारित्र कहो। जितने प्रंशोंमें राग रहा उतने अंशोंमें राग कहो |--इस 
प्रकार उसके सराग चारित्र सम्भव है। 


समाधान:--यदि तत्त्वज्ञानपूर्वंक ऐसा हो, तब तो तुम कहते हो उसी प्रकार 
है। तत्त्वज्ञानके बिना उत्कट ( उग्र ) श्राचरण होनेपर भी असंयम नाम ही पाता है; 
क्योंकि रागभाव करनेका अ्रभिश्राय नहीं मिटता । वही बतलाते हैं:-- 


द्रव्यलिंगी मुनि राज्यादिककों छोड़कर निर्ग्ृत्थ होता है, अ्ट्वाईस मूल गुणोंका 
पालन करता है, उमग्रसे उग्र प्रनशनादि बहुत तप करता है, क्षुधादिक बाईस परिषह्‌ 
सहता है, शरीरके खंड-खंड होनेपर भी व्यग्न नहीं होता, क्रतभंगके अ्रमेक कारण मिलने 
पर भी हृढ़ रहता है, किसीसे क्रोध नहीं करता, ऐसे साधनोंका मान नहीं करता, ऐसे 
साधनोंमें कोई कपट नहीं है, इन साधनों द्वारा इस लोक-परलोकके विषयसुखको नहीं 
चाहता;--ऐसी उसकी दशा हुईं है। यदि ऐसी दक्षा न हो तो ग्रैवेयक पर्यन्त कैसे 
पहुँचे ? परन्तु उसे मिथ्याहृष्टि भ्रसंयमी ही शास्त्रमें कहा है। उसका कारण यह है 
कि--उसके तत्त्वोंका श्रद्धान-ज्ञान सच्चा नहीं हुआ है। पहले वर्णत किया उस प्रकार 
तत्त्वोंका श्रद्धान-ज्ञान हुआ्ना है; उसी ग्रभिप्रायसे सर्व साधन करता है; परन्तु उन साधवोंके 
अभिप्रायकी परम्पराका विचार करने पर कषायोंका अ्रभिप्राय श्राता है। किस 
प्रकार *--सो सुनो--यह पापके कारण रागादिककों तो हेय जानकर छोड़ता है, 
परन्तु पुण्यके कारण प्रशस्तरागको उपादेय मानता है; उसको वृद्धिका उपाय करता 
है। सो प्रशस्त राग भी तो कषाय है। कषायको उपादेय माना तब कषाय करनेका ही 
श्रद्धात रहा । अप्रशस्त परद्रव्योंसे देष करके प्रशस्त परद्रव्योंगें राग करनेका पभिप्राय 
हुआ, कुछ परद्रव्योंमें साम्यभावरूप ग्रभिप्राय नहीं हुआ । 


यहां प्रश्न है कि--सम्यरृष्टि भी तो प्रशस्त रागका उपाय रखता है। 


ग मोझमार्गप्रकाशक 


उत्तर:--जैसे किसीका बहुत दण्ड होता था, वह थोड़ा दण्ड देनेका उपाय 
रखता है, थोड़ा दण्ड देकर हर्ष भी मानता है, परन्तु श्रद्धाममें दण्ड देता अ्रनिष्ट ही 
मानता है। उसी प्रकार सम्परहश्टिके पापरूप बहुत कषाय होता था, सो वह पृष्यरूप 
थोड़ा कषाय करनेका उपाय रखता है, थोड़ा कषाय होनेपर हर्ष भी मानता है, परल्तु 
श्रद्धानमें कषायकों हेय ही मानता है। तथा जैसे--कोई कमाईका कारण जानकर 
व्यापारादिका उपाय रखता है, उपाय बन जानें पर हें मानता है, उसी प्रकार 
द्रव्यालगी मोक्षका कारण जानकर प्रशस्तरागका उपाय रखता है, उपाय बन जानें पर 
हुष मानता है ।--इस प्रकार प्रशस्तरागके उपायमें और हर्षमें समानता होनेपर भी 
सम्पर्ृष्टिके तो दण्ड समान और मिथ्यादृष्टिके व्यापार समान श्रद्धान पाया जाता है। 
इसलिये अभिप्रायमें विशेष हुआ । 

तथा इसके प्रीषह-तपश्चरणादिकके निममित्तसे दुःख हो, उसका इलाज तो 
नहीं करता, परन्तु दुःखका वेदन करता है, सो दुःखका वेदत करना कषाय ही हैं। 
जहाँ वीतरागता होती है वहाँ तो जैसे प्रन्य शेयकों जावता है उसी प्रकार दूःखके 
कारण शेयकों जानता है, सो ऐसी दशा इसकी होती तहीं है। तथा उनको सहता है 
वह भी कषायके अ्रभिप्रायहप विचारसे सहता है। वह विचार ऐसा होता है कि-- 
परवशतासे नरकादि गतिमें बहुत दुःख सहन किये, यह पराषहादिका दुःख तो थोड़ा 
है। इसको स्ववश सहनेसे स्वगे-मोक्ष सुखकी प्राप्ति होती है। यदि इनको न सह और 
विषयसुख्धका सेवन करें तो नरकादिककी प्राप्ति होगी, वहाँ बहुत दु:ख होगा ।--श्वयादि 
विचारसे परीषहोंमें अनिश्दुद्धि रहती है। केवल तरकादिकके भयसे तथा सुखके लोभसे 
उन्हें सहन करता है; सो यह सब कषायभाव ही हैं। तथा ऐसा विचार होता है कि-- 
जो करे बाँधे थे वे भोगे बिना वहीं छूटते; इसलिये मुझे सहने पड़े । सो ऐसे विचारसे 
कर्मफल चेतनारूप प्रवर्तता है। तथा पर्यागदृश्सि जो प्रीषहादिरुप भ्रवस्था होती हैं 
उसे अपनेको हुई मानता है, द्रव्यहश्सि अपनी और शरीरादिककी भ्रवस्थाको भिन्न नहीं 
पहिचानता । इसी प्रकार नानाप्रकारके व्यवहार विचारसे परीषहादिक सहन करता है। 

तथा उसने राज्यादिक विषयसामग्रीका त्याग किया है भ्ौर इष भोजनादिककी 
त्याग करता रहता है; वह तो जैसे कोई दाहज्वरवाला वाई होनेके भयसे शीतलवस्तु 
भेवनका त्याग करता है; परन्तु जब तक शीतलवस्तुका सेवन रुचता है तब तक उसके 
दाहुका भ्रभाव नहीं कहा जाता। उसी प्रकार राग सहित जीव तरकादिकके भयते 


विषयसेवनका त्याग करता है, परन्तु जब तक विषयसतेवन रुचता है तब तक उसके 


सातवां झधिकार २४७ 


रागका ग्भाव नहों कहा जाता । था जैसे--अ्रयुतका श्रास्थादी देवकों अस्य भोजन 
स्वयमेव नहीं रुचता, उसी प्रकार स्वस्त्का आस्वादन करके विषयसेवनकी अरुचि 
इसके नहीं हुई है। इस प्रकार फलादिककी अपेक्षा परीषह सहनादिकों सुखका कारण 
जानता है और विषयसेवनादिको दुखका कारण जानता है। तथा तत्काल परीपह 
सहनादिकसे दु:ख होना मानता है और विषयसेवनादिकसे सुख मानता है; तथा जिनसे 
पुख-दु:खका होना माना जाये उनमें इ४-अनिए्टवुद्धिसे राग-द्रेषरूप श्रप्निप्रायका प्रभाव 
नहीं होता, भर जहाँ राग-देप है वहां चारित्र नहीं होता । इसलिये यहु द्रव्यलिंगी 
विषयसेवन छोड़कर तपरचरणादि करता है तथापि अ्रसंयमी ही है। सिद्धान्तमें असंयतत 
व देशसंयत सम्यस्हश्सि भी इसे हीन कहा है; क्योंकि उनके चौथा-पाँचर्वा गुणस्थान है 
श्र इसके पहला ही गुणस्थान है। 


यहाँ कोई कहे कि--प्रसंयत व देशसंयत सम्यग्हश्कि कषायोंकी प्रवृत्ति विशेष 
है और द्रव्यलिंगी मुनिके थोड़ी है, इसीसे भ्रसंयत व देशसंयत सम्यग्हष्टि तो सोलहूवें 
स्वर्ग पर्यन्‍्त हो जाते हैं और द्रव्यलिंगी अन्तिम प्रैवेयक पर्यन्त जाता है। इसलिये 
भावलिगी मुनिसे तो द्रव्यलिंगीको हीन कहो, उसे असंयत व देशसंयत सम्यस्हष्टिसे हीन 
कैसे कहा जाय ? 


पमाधान:--असंयत व देशसंबत सम्यस्दृष्टिके कषायोंकी प्रवृत्ति तो है, परन्तु 
श्रद्धानमें किसी भी कपायके करनेका अ्रभिप्राय नहीं है। तथा द्रव्यलिगीके शुभकषाय 
करनेका प्रभिप्राय पाया जाता है, श्रद्धाममें उन्हें भला जानता है। इसलिये श्रद्धानकी 
भ्रपेक्षा असंयत सम्यरष्टिसे भी इसके ग्रधिक कषाय है। तथा द्रव्यलिगीके योगोंकी 
प्रवृत्ति शुभरूप बहुत होती है और श्रधातिकमोंमें पुषण्य-पापबंधका विशेष शुभ-अ्रशुभ 
योगोंके अनुसार है, इसलिये बह अंतिम ग्रेवेयकरपयस्त पहुंचता है; परन्तु वह कुछ 
कार्यक्रारी तहीं है, क्योकि अ्रधातिया कर्म श्रात्मगुणके घातक नहीं है, उनके उदयसे 
उच्च-तीचपद प्राप्त किये तो क्या हुआ्रा ? वे तो बाह्य संयोगमात्र संसारदश।के स्वाँग 
है, श्राप तो आत्मा है, इसलिये सात्मगुणके घातक जो घातियाकर्म है उनकी हीनता 
कार्यकारी है। उन घातिया कर्मोका बंध बाह्मप्रवृत्तिके अनुसार नहीं है, अंतरंग कपाय- 
शक्तिके भ्रनुसार है; इसीलिये द्रव्यलिगीकी अपेक्षा असंगत व देशसंयत सम्पर्ृष्टिके 
घातिकर्मोका बंध थोड़ा है। द्रव्यलिगीके तो सर्व घातिकर्मोका बंध बहुत स्थिति-अनुभाग 
सहित होता है, और असंयत व देशसंयत सम्य्द्कि मिथ्यात्व-भ्रनन्तानुबन्धी श्रादि 


र्‌हेद भोषमागप्रदाशंक 


कर्मोंका तो बन्ध है हो नहीं, श्रवशेषोंका बन्च होता है वह ग्रत्प स्थिति-प्रतुभाग . ५ 
होता है। तथा द्रव्यलिगीके कदापि गुणाश्रेणी नि्जरा नहीं होतो, सम्यर्हृष्टिके क« 
होती है और देश व सकल संयम होनेपर निरन्तर होती है। इसीसे यह मोक्षमा' 
हुआ है। इसलिये द्रव्यलिगों मुनिको शास्त्रमें अ्रसंयत व देशसंयत सम्पर्हृश्सि हौन «७ 
है। समयसार शास्त्रमें द्रव्यलिगी मुनिकी हीनता गाथा, ठीका और कलशोमें प्रगट " 
है। तथा पंचास्तिकाय टीकामें जहाँ केवल व्यवहारावलम्बीका कथन किया है पह 
व्यवहार पंचाचार होनेपर भी उसकी हीनता ही प्रगट की है। तथा ' +.। जे 
संसारतत्त्व द्रव्यलिगीको कहा है। परमात्मप्रकाशादि ग्रन्य शास्त्रोंमें भी इस व्य८'। को 
स्पष्ट किया है। द्रव्यलिगोके जो जप, तप, शील, संयमादि क्रियाएँ पायी जाती हैं 3० 
भी इन शास्त्रोंमें जहाँ-तहाँ अकार्यकारी बतलाया है, सो वहाँ देख लेना। यहाँ ८ 
बढ़ जानेके भयसे नहीं लिखते हैं। इस प्रकार केवल व्यवहाराभासके 
मिथ्याहृष्टियोंका मिरूपण किया । 


[ निश्चय-व्यवहारनयाभासावहम्बीका खरुप ] 


ग्रब, जो निश्चय-व्यवहार दोनों तयोंके आभासका अवलम्बन लेते हैं-ऐसे 
मिथ्याहृश्टयोंका निरूपण करते हैं:-- 


जो जीव ऐसा मानते हैं कि--जितमतमें निरचय-व्यवहार दोनों तय बहे हैं, 
इसलिये हमें उन दोनोंका अ्ंगीकार करना चाहिये |--ऐसा विचार कर जैसा केवल 
निरचयाभासके श्रवलम्बियोंका कथन किया था, वैसे तो निश्चयका अंग्रीकार करते हैं 
और जैसे केवल व्यवहाराभासके अवलम्बियोंका कथतत किया था वैसे व्यवहारका 
अंगीकार करते हैं। यद्यपि इस प्रकार अंगीकार करनेमें दोनों तयोंके परस्पर विरोध है, 
तथापि करें क्या ? सच्चा तो दोनों नयोंका स्वरूप भासित हुआ वहीं भर जिनमतमें 
दो नय कहे हैं, उनमेंसे किसीकों छोड़ा भी नहीं जाता; इसलिये भ्रमसहित दोनोंका 
साधन साधते हैं, वे जीव भी मिथ्याहृष्टि जानना । 

प्रव इनकी प्रवृत्तिका विशेष बतलाते हैं--अन्तरंगमें आपने तो निर्धार करके 
यथावत्‌ निश्चय-व्यवहार मोक्षमार्मको पहिचाना नहीं, जिन ग्राज्ञा मातकर निश्चय- 
व्यवहारखूप मोक्षमार्ग दो प्रकार मानते हैं। वो मोक्षमा्ग दो नहीं हैं, मोक्षमागंका निरूपण 
दो प्रकार है। जहाँ सच्चे मोक्षमागंकों मोक्षमागें निरुपित किया जाय सो निश्चय 
मोक्षमार्ग है भौर जहां जो मोक्षमार्ग तो है नहीं परन्तु मोक्षमागंका निमित्त है व सहचारी 


ध्वाठवाँ अधिकार १४६ 


है उसे उपचारसे मोक्षमार्ग कहा जाय सो व्यवहारमोक्षमार्ग है; क्योंकि - निश्चयव्यव- 
हारका सर्वत्र ऐसा ही रक्षण है | सच्चा निरूपण सो निश्चय, उपचार निरूपण सो व्यवहार- 
इपलिये निरुपण-अपैक्षा दो प्रकार मोक्षमार्ग जानना । [ किन्तु ] एक निश्वय मोक्षमार्ग है, 
एक व्यवहारमोक्षमा।ं है--इस प्रकार दो मोक्षमाग मानता मिथ्या है। तथा निश्चय- 
व्यवहार दोनोंको उपादेय मानता है वह भी अम है, क्योंकि निश्वय-ध्यवहारका खरूप तो 
परसर विशेधसहित है । कारण कि समयसतारमें ऐसा कहा है-- 
“बबहारो 5प्ृदत्थो भृद॒त्थी देसिकण सुद्णड% ।” ११ ॥ 

प्रय:--व्यवहार श्रभूतार्थ है, सत्यस्वकृपका निरूपण नहीं करता; किसी 
ग्रपेक्षा उपचारसे ग्रन्यथा निरुपण करता है। तथा शुद्धनय जो निश्चय है वह भूता्थ 
है, जता वस्तुका स्वरूप है, वेसा निरूपण करता है |--इस प्रकार इन दोनोंका स्व- 
रुप तो विरुद्धता सहित है। 

तथा तू ऐसा मानता है कि--सिद्धसमान शुद्ध श्रात्माका अनुभवन सो 
निश्चय, गौर व्रत, शील, संयमादिरूप प्रवत्ति सो व्यवहार; सो तेरा ऐसा मानना ठीक 
नहीं है; क्योंकि किसी द्वव्यभावका नाम निश्चय और किसीका नाम व्यवहार--ऐसा नहीं 
है। एक हो द्रव्यके भावकी उस स्वरूप ही निरूपण करना सो निश्वयनय है, उपचारसे 
उप्र द्व्यके मावको अन्यद्रच्यके भावखरूप निरूपण करना सो व्यवहार है । जैसे-- मिट्टीके 
घड़ेकी मिट्टीका घड़ा निरूपित किया जाय सो निश्चय और घृतसयोगके उपचारसे 
उसीको घृतका घड़ा कहा जाय सो व्यवहार । ऐसे ही भ्रन्यत्र जानना | इसलिये तू 
किसीको निदचय माने और किसी को व्यवहार माने वह भ्रम है। तथा तेरे मानमेमें 
भी तिश्वय-व्यवहारकों परस्पर विरोध आया । यदि तू अ्रपनेको सिद्धसमान शुद्ध मानता 
है तो ब्रतादिक किसलिये करता है ? यदि ब्रतादिकके साधन द्वारा सिद्ध होना चाहता 
है तो वर्तमानमें शुद्ध आत्माका प्रनुभवन मिथ्या हुआ । इस प्रकार दोनों नयोंके पर- 
स्पर विरोध है; इसलिये दोनों नयोंका उपादेयपना नहीं बनता । 

यहाँ प्रश्न है कि--समयसारादियें शुद्ध श्रात्मके अनुभवको निश्चय कहा है; 
व्रत, तप, संयमादिको व्यवहार कहा है--उस प्रकार ही हम मानते है ? 

समाधान.--बुद्ध श्रात्माका अनुभव सच्चा मोक्षमार्ग है इसलिये उसे निश्चय 
कहा | यहाँ, स्वभावसे अभिन्न, परभावसे भिन्न-ऐसा शुद्ध शब्दका श्रर्थ जानना, संसारी 


# बवहारो5भूयत्यो भूयत्यों देसिदों दु सुदुणओों। 


न्‍ भूयत्यमस्सिदों खलु सम्माइट्री हचइ जीवों .॥ ११॥ 


पक सोक्षमारप्रकाशक 


को सिद्ध मानता--ऐसा भ्रमरुप अर्थ शुद्ध शब्दका नहीं जानना । तथा ब्रत, तप प्रा्दि 
मोक्षमाग हैं नहीं, निमित्तादिककी प्रपेक्षा उपचारसे इनको मोक्षमा्ग कहते हैं, इसलिये 
इन्हें व्यवहार कहा है |--इस प्रकार पूताथ॑-पभूतार मोक्षमा्गंपनेसे इनको निश्चय- 
व्यवहार कहा है; सो ऐसा ही मानना । परन्तु यह दोनों ही सच्चे मोक्षमार्ग हैं, इन 
दोनोंको उपादेय मानता वह तो मिथ्याबुद्धि ही है । 


वहाँ वह कहता है कि--श्रद्धान तो निश्चयका रखते हैं और प्रवृत्ति व्यवहार- 
रूप रखते हैं,--इस प्रकार हम दोनोंको भ्रंगीकार करते हैं| सो ऐसा भी नहीं बनता; 
क्योंकि निश्चयका निश्चयरूप और व्यवहारका व्यवहारलूप श्रद्धात करना योग्य है । एक 
ही नयका श्रद्धान होनेसे एकान्त मिथ्यात्व होता है। तथा प्रवृत्तिमें नयका प्रयोजन ही 
नहीं है। प्रवृत्ति तो द्रव्यकी परिणति है; वहां जिस द्रव्यको परिणति हो उसको 
उस्ीकी प्ररूपित करे सो निश्वयतय, भ्रौर उसहो को भ्रव्य द्रव्यकी प्ररूपित करे सो व्यव- 
हारनय;-ऐसे प्रभिप्रायानुसार प्ररूपणसे उस प्रवृत्तिमें दोनों नय बनते हैं; कुछ 
अ्वत्ति ही तो नयरूप है नहीं; इसलिये इस प्रकार भी दोनों नयोंका ग्रहण मानता 
मिथ्या है। तो क्या करें ? सो कहते हैंः-- मे 


निश्चयनयसे जो निरूपण किया हो उसे तो सत्याथ मानकर उसका शअ्रद्धानु 
भ्रंगीकार करना श्रौर व्यवह्मरनयसे जो निरूपण किया हो उसे श्रसत्याथ मानकर 
उसका श्रद्धान छोड़ना | यही समयसार में कहा है:-- । 
सर्वेवराध्यवमानमेवमसिह त्याज्यं यदुक्त जिने- 
सतम्मन्ये व्यवहार एवं निखिलो5प्यन्याश्रयस्त्याजितः । 
सम्पगूनिश्चयमेकमेतव परम॑ निष्केम्पमाक्रम्य कि 
शुद्रज्ञनघने महिम्नि न निमे बरध्नन्ति सनतो धृतिम || 
(--ऋछश १७३-) 
प्रथे:--क्यों कि स्व ही हिंसादि व भ्रहिसादिमें प्रध्यवसाय हैं सो समस्त ही 
छोड़ना-ऐसा जिनदेवोंने कहा है। इसलिये मैं ऐसा मानता हूँ कि जो पराश्रित व्यव* 
हार है सो सवे ही छुड़ाया है। सन्त पुरुष एक परम निश्चयहीको भले प्रकार निष्क- 
कम्पह्प से प्रंगीकार करके शुद्धज्ञावधनरूप निज महिमामें स्थिति क्यों नहीं करते ! 


भावार्थ:--यहाँ व्यवहारका तो त्याग कराया है, इसलिये निश्चयको प्रंगी- 
कार करके निजमहिंमांरुप प्रवर्तना युक्त है। तथा पदपाहुड़में' कहा है-- 


साठवां विकार श्र! 


- जो हुत्तो वाहारे सो जोई जग सकज्ज॑ेम्ति | 
दो जर्गदि बषहारे सो छुच्तो अथणो कज्मे ॥ 
( मोक्षपाहुड-गाथा ३१ ) 


श्र्थ:--भो व्यवहारमें सोता है वह योगी अपने कार्यमें जागता है।. तथा 
जो व्यवहारमें जागता है वह अपने कार्यमें सोता है। इसलिये व्यवहारनयका श्रद्धान 
छोड़कर निश्वयनयका श्रद्धा करना योग्य है। व्यवहारनय स्वद्वव्य-परद्रव्यकों व 
उनके भावोंको व कारणकार्यादककी किसीको किसीमें मिलाकर निरूपण करता है। 
सो ऐसे ही श्रद्धावसे मिथ्यात्र है, इसलिये उसका त्याग करना । तथा निश्चयनय 
उन्हींको यथावत्‌ निरूपण करता है, किसीको किसीमें नहीं मिलाता है। सो ऐसे ही 
श्रद्धानसे सम्यक्त्व होता है, इसलिये उसका श्रद्धान करना । 
यहाँ प्रश्न है कि--यदि ऐसा है तो जिनमार्ममें दोनों नयोंका ग्रहण करना 
कहा है, सो कंस ! 
समाधान:--जिनमागमे कही तो निरचयनयकी मुझ्यता लिये व्याख्यान है, 
उसे तो “त्यार्थ ऐसे हो है”--ऐसा जानना। तथा कहीं व्यवहारनयकी मुख्यता 
लिये-व्यास्यान है, उसे “ऐसे है नहीं, निमित्तादिकी अपेक्षा. उपचार किया है/--ऐसा 
जानना । इस प्रकार जानतेका नाम ही दोनों तयोंका ग्रहण है। तथा दोनों नयोंके 
व्यास्यानको समान सत्यार्थ जानकर ऐसे भी है, ऐसे भी ह--इस प्रकार भ्रमरुप 
प्रवर्तेनसे तो दोनों नयोंका ग्रहण करना तहीं कहा है | ु 
फिर प्रश्त है कि--थदि व्यवहारतय असत्यार्थ है, तो उप्का उपदेश जिन- 
मार्गमें किसलिये दिया ?--एक निश्चयतयहीका निरूपण करना था । 
समाधात:--ऐसा ही तर्क समयसारमें किया है। वहां यह उत्तर दिया है-- 
जह णत्रि ससकमणउ्जो अणज्जपापं विणा उ गहेउ । 
तह वबहरेण विणा प्रमल्युथश्सणमस्क्क् || ८ ॥ 
- - . अ्थ:--जिस प्रकार अनाय॑ प्र्थात्‌ म्लेच्छको म्लेच्छभाषा विता प्र्थ ग्रहण 


करानेमें कोई समर्थ नहों है; उस्ती प्रकार व्यवहारके बिना परमार्थका उपदेश ग्रशव्य 
है; इसलिये व्यवहारका उपदेश है | | ह 


> था इसी सूत्रकी व्यास्यामें ऐसा कहा है कि--व्यवहारतयों वानुसत्तंव्य:# | 


# एवं नतेच्देभाषात्यानीयल्लेन परमार्यप्रतिपादकत्ादुपस्थसनीयो5थ च त्राह्मणो न स्लेच्छितव्य इति 
पधताइबबहारनयो नानुसरतव्य' | . (समयसार गाया ८ की आत्मस्याति टीका ) 


8३ पोध्मार्गपकाशक 


इसका अर्थ है--इस निश्चयकों श्रंगीकार करानेके लिये व्यवहार द्वारा उपदेश देते हैं, 
परन्तु व्यवहारतय है सो भ्ंगीका र करने योग्य नहीं है | 


प्रश्तः--व्यवहार बिना निश्वयका उपदेश कंसे नहीं होता ? और व्यवहार- 
तय कैसे अंगीकार नहीं करना ? सो कहिए। ह 


सेमाधाव:--निशवयनयसे तो ग्रात्मा परद्रव्योंसे भिन्न, स्वभावोंसे अभिन्न 
स्वयंसिद्ध वस्तु है; उसे जो नहीं पहिचानते, उनसे इसी प्रकार कहते रहें तब तो वे 
समझ नहीं पायें । इसलिये उनको व्यवहारनयसे शरीरादिक परद्व्योंकी सापेक्षतां द्वारा 
तर-नारक-पृथ्वीकायादिख्प जीवके विशेष किये तब मनुष्य जीव है, तारकी जीव है, 
हत्यादि प्रकार सहित उन्हे जीवकी पहिचान हुईं। अथवा भेद वस्तुमें भेद उत्तन्न 
करके ज्ञान-दर्शनादि गुण-पर्यायहूप जीवके विशेष किये, तब जाननेवाल जीव है, 
देखनेवाला जीव है--हृत्यादि प्रकारसहित उनको जीवकी पहिचान हुई | तथा निश्चय 
से वींतरागभाव मोक्षमार्ग है; उसे जो नहीं पहिचानते उनको ऐसे ही कहते रहें तो 
वे समझे नहीं पायें । तब उनको व्यवहा रतयसे, तत्त्वश्रद्धाल-ज्ञानपूर्वक परद्रव्यके निर्मित्त 
मिटनेकी सापेक्षता द्वारा ब्रत, शील, संयमादिख्य वीतरागंभावके विशेष बतेलयि तब 
उन्हे बोतरागेभावकी पहिचान हुईं। इसी प्रकार प्रयत्न भी व्यवहार बिना निशचयके 
उपदेशका तने होना जावना । 


तथा यहाँ व्यवहारसे नर-तारकादिं पर्यायहीकों जीव कहा, सो पर्यायहीको 
जीव नहीं मान लेना । पर्याय तो जोव-पुदुगलके संयोगरूप है। वहाँ निश्चयसे जीव- 
द्रव्य भिन्न है, उसहीकों जीव मानना । जीवके संयोगसे शरीरादिकको भी उपचारसे 
जीव कहा, सो कथनमात्र ही है, परमार्थत्रे शरीरादिक जीव होते नहीं--ऐसा हो 
श्रद्धान करना। तथा पभेद श्रात्मामें ज्ञान-दर्शनादि भेद किये, सो उन्हें भेदहूप ही 
नहीं मान लेता, क्योंकि भेद तो समकानेके प्रथे किये हैं; निरंचयसे प्रात्मा अमेद ही है; 
उसंहीको जीव वस्तु मानेता । संज्ञा-संख्यादिसे भेद कहे सो कथनमांत्र ही हैं; परसार्थ- 
मे भिन्न-भिन्न हैं नहीं,--ऐसा ही श्रद्धावा करना। तथा पर्धव्यका निमित्त मिंटने 
प्रपेक्षाते व्रत-शील-संयमादिकको मोक्षमार्ग कहा, सो इन्हींको मोक्षमार्ग नहीं मात 
लेना; क्योंकि परद्रव्यका ग्रहण-त्याग ग्रात्माके हो तो प्रात्मा परद्रव्यका कर्ता-हर्ता हो 
जाये; परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्यके प्राधीन है नहीं; इसलिये श्रात्मा अपने भाव 
राशादिक हैं उन्हें छोड़कर वीतरागी होता है, इसलिये निश्चेयसे बीतराग भाव ही 
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मोक्षमाग है । वीतरागभावोंके और ब्रतादिकके कदाचित्‌ कार्य-कारणुपता है, इसलिये 
वृतादिककी मोकमार्य कहे सो कथनमात्र ही हैं; परमार्थसे वाह्मक्रिया मोक्षमा्ग नहीं 
है-ऐसा ही श्रद्धान करता । इसी प्रकार भ्रन्यत्र भी व्यवहा रतयका अंगीकार नहीं करता 
ऐसा जान लेना । 


यहाँ प्रश्न है कि--व्यवहारनय परको उपदेशमें हो कार्यकारी है या अपना 
भी प्रयोजन साधता है ? 


समाधान:--पभ्राप भी जब तक निश्चयनयसे प्ररूपित वस्तुको त पहिचाने तब 
तक व्यवहा रमागंसे वस्तुका निश्चय करे; इसलिये निचली दक्षामें ग्रपनेको भी व्यवहारतय 
कार्यकारी है; परन्तु व्यवहारकों उपचारमात्र मानकर उसके द्वारा वस्तुको ठीक प्रकार 
सममे तव तो कार्यकारी हो; परन्तु यदि निश्चयवत्‌ व्यवहारकों भी सत्यभृत मानकर 
वस्तु इस प्रकार हो है--ऐसा श्रद्धान करे तो उलठा अकार्येकारी होजाये । यही पुरु- 
पायसिद्धय पायमें कहा है - 
५ देशयन्त्यभृताथ 
अवुधस्य बोधनाथ मुनीश्वरा देशयन्त्यभूताथम्‌ | 
व्यवहारभेव केवठमवति यस्तस्य देशना नास्ति ॥ ६ ॥ 
माणवक एवं सिंहो यथा भवत्यनवगीतर्सिहस्थ । 
व्यवहार एवं हि तथा निश्चयतां यात्यनिश्चयम्रस्थ ॥ ७॥| 
ग्रथ:--मुनिराज श्रज्ञानीकों समभानेके लिये ग्सत्यार्थ जो व्यवहारतय उसका 
उपदेश देते हैं। जो केवल व्यवहारहीकों जानता है उसे उपदेश ही देना योग्य 
नही है। तथा जैसे कोई सच्चे सिहकों न जाने उसे बिलाव ही सिह है, उसी प्रकार जो 
निः्चय्रकों नहीं जाने उसके व्यवहार ही नि३चयपनेको प्राप्त होता है । 
यहां कोई निविचारी पुरुष ऐसा कहे कि--तुम व्यवहारकों असत्यार्थ-हेय 
कहते हो, तो हम व्रत, गोल, संयमादिक व्यवहारकार्य किंसलिये करें ?--सबको छोड़ 
| - 


| 


उससे कहते हैं कि--कुछ व्रत, शील, संगमादिकका नाम व्यवहार नहीं है 
इनकी मोल्षमार्ग मानना व्यवहार है, उसे छोड़ दे | भौर ऐसा श्रद्धात कर कि इनको 
तो वाह्म सहकारी जानकर उपचारतसे मोक्षमार्ग कहा है, यह तो परद्रव्याभ्रित हैं; तथा 
सच्चा मोक्षमागं बोतरागभाव है, वह स्वद्रव्याश्रित है । --इस प्रकार व्यवहारको 
श्रसत्याथ--हेय जानना । ब्रतादिककों छोड़तेसे तो व्यवहारका हेयपना होता नहीं है । 
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फिर हँम पूछते हैं कि--ब्रतादिकको छोड़कर क्या करेगा ?: यदि हिसादिरूप अवलेंगा 
तो वहाँ तो मोक्षमार्गंका उपचार भी संभव नहीं है। वहाँ प्रवर्तनेसे क्या भला होगा है; 
नरकादि प्राप्त करेगा | इसलिये ऐसा करना तो निविचारीपना है। तथा व्रतादिकरूप 
परिणुतिको मिठाकर केवल वीतराग उदासीनभावरूप होना बने तो भच्छा-ही है; वह 
निचलोदशामें हो नहों सकता; इसलिये ब्रतादि साधन .छोड़कर स्वच्छाद होना योग्य 
नहीं है। इसप्रकार श्रद्धानमें निश्चयको, प्रवृत्तिमें व्यवहारको उपादेय मानना वह भी 
मिथ्याभाव ही है। 

तथा यह जीव दोतों नयोंका अंगीकार करनेके अर्थ कदाचित अपनेको शुद्ध 
सिद्धसमान रागादिरहित केवलज्ञानादिसहित आत्मा अनुभवता है, ध्यानमुद्रा धारण 
करके ऐसे विचारोंमें लगता है; सो ऐसा आप नहीं है, परत्तु भ्रमसे 'निश्चयसे मैं ऐसा 
ही. है'--ऐसा मानकर स्तुष्ट होता है। तथा कदाचित्‌ वचन द्वारा निरूपण ऐसा ही 
करता है। परन्तु निश्चय तो यथावत्‌ वस्तुको प्ररूपित करता है। प्रत्यक्ष भाप जेसा 
नहीं है वैसा अपनेको माने तो निश्चयनाम केसे पाये ? जेसा केवल निश्चयाभासवाल्ले 
जीवके अ्रयथार्थपना पहले कहा थां उसी प्रकार इसके जानना। 


प्रथवा यह ऐसा मानता है कि--इस नये आत्मा ऐसा है, इस नयसे ऐसा है । 
सो प्रात्मा तो जैसा है वैसा ही है, परंतु उसमें नय द्वारा निरूपण करनेका जो प्रभिप्राय 
है उसे नहीं पहिचानता । जेसे---आत्मा निशचयसे तो सिद्धसमान केवलज्ञानादि सहित, द्रव्य 
कर्मे-नोकमे-भावकर्म रहित है, और व्यवहारनंयसे संसारी मतिज्ञानादि सहित तथा द्रव्यकर्म- 
नोकमं-भावकर्म सहित है--ऐसा मानता है; सो एक शआरात्माके ऐसे दो स्वरूप तो होते 
नहीं हैं; जिस भावहीका सहितपना उस भावहीका रहितपना एक वस्तुमें कैसे सम्भव हो ! 
इसलिये ऐसा मानना भ्रम है। तो किस प्रकार है ? जैसे---राजा और रंक मनुष्यपनेकी 
ग्रपैश्तो समान हैं, उसी प्रकार सिद्ध श्रोर संसारीकों जीवत्वपनेकी भ्रपेक्षा समान कहा है; 
क्षेवलज्ञानादिकी अपेक्षा समानता मानी जाय, सो तो है नहीं; संसारीके निश्चयसे मति- 
ज्ञानादिक हो हैं, सिद्धंक केवलज्ञात हैं। इतना विशेष है कि--संसारीके 
मतिज्ञानादिक कर्मके निमित्तसे हैं, इसलिये स्वभाव- अपेक्षा संसारीमें केवल- 
ज्ञाननी शक्ति कही जाग्रे तो दोष नहीं है जसे रंक मलनुष्यमें, राजा-होनेकी 
शक्ति पायी जाती है, उसी प्रकार यह शक्ति जानना। तथा द्रव्यकर्मे-तोकर्म पुद्गलसे 
उत्पन्न. हुए हैं, इसलिये निश्चयसे संसारीके भी इनका भिन्नपना है, परल्तु सिद्धकी भाँति 
दतका कारणुकाये अपेक्षा सम्बन्ध भी न माने तो भ्रम ही है। तथा भावकर्म .ग्रात्माका 
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भाव है सो निरचयसे श्रात्माहोका है, परन्तु क्मके निमित्तसे होता है इसलिये व्यवहारसे 
करमका कहा जाता है। तथा सिद्धकी भाँति संसारीके भी रागादिक म मानना, उन्हें 
क्महोका मानना वह भी श्रम है। इस प्रकार नयोंद्वारा एक ही वस्तुकों एक भाव- 
ग्रपेक्षा ऐसा भी मानना और ऐसा भी मानना, वह तो मिथ्यावुद्धि है; परन्तु भिन्न- 
भिल भावोंकी ग्रपेक्षा नयोंकी प्ररपणा है--ऐसा मानकर यथासम्भव वस्तुको मानना 
सो सच्चा श्रद्धान है। इसलिये मिथ्याहि ग्रनेकान्तरुप वस्तुकों मानता है, परन्तु यथार्थ 
भावकी पहिचानकर नहीं मान सकता--ऐसा जानना । 
तथा इस जीवके व्रत, शील, संबमादिकका अंगीकार पाया जाता है, सो व्यव- 
हासे यह भी मोक्षके कारण है'--ऐसा मानकर उन्हे उपादेय मानता है; सो जैसे 
पहले केवल व्यवहारावलम्बी जीवके अ्रयथार्थपना कहा था वैसे ही इसके भी अ्रयधार्थपना 
जानना । तथा यह ऐसा भी मानता है क्रि--यथायोग्य ब्रत्ादि क्रिया तो करने योग्य है; 
परलु इसमें ममत्व नहीं करना । सो जिसका ग्राप कर्त्ता हो, उसमें ममत्व कैसे नहीं 
किया जाय ? आप कर्ता नहीं है तो 'मुझको करने योग्य है'--ऐसा भाव कैसे किया ! 
ग्रौर यदि कर्ता है तो वह अपना कर्म हुआ, तब कर्ता कर्म सम्बन्ध स्वयमेव ही हुआ; 
मो ऐसी मान्यता तो भ्रम है । तो कैसे है ? बाह्म ब्रतादिक है वे तो शरीरादि परव्य- 
के ग्राश्रित हैं, परद्रृव्यक्ा आप कर्ता है नहीं, इसलिये उसमें करूं त्वबुद्धि भी नहीं करना 
और वहां ममत्व भी नहों करना । तथा ब्रतादिकमं ग्रहण-तह्यागहुप भ्रपता शुभोपयोग हो, 
हेह अपने ग्राश्चित है; उसका आप कर्ता है, इसलिये उसमें कं त्वबुद्धि भी मानना और 
वहा ममत्व भी करना | परंतु इस शुभोपयोगको बंधका ही कारण जानना, मोक्षका का रण 
गहीं जानना, क्योंकि बंध और मोक्षके तो प्रतिपक्षीपना है; इसलिये एक ही भाव पृष्प- 
पेपका भी कारण हो भ्रौर मोक्षका भी कारण हो-ऐसा मानना श्रम है। इसलिये 
तमन्ना दोनों विकल्परहित जहां परद्रव्यके ग्रहण॒-त्यागका कुछ प्रयोजन नही है--ऐसा 
उदासीन बीतराग शुद्धोपयोग वही मोक्षमार्ग है। तथा निचली दशामें कितने ही जीवोंके 
>पयोग और शुद्धोपयोगका युक्तपना पाया जाता है; इसलिये उपचास्से ब्रतादिक 
इमोपगोगक मोक्षमार्ग वहा है, वस्तुका विचार करनेपर शुभोपयोग मोक्षका घातक ही 
2 पयोकिवंबका कारण वह हो मोक्षका घातक है--ऐसा श्रद्धात करना । इस प्रकार 
>दोपयोगहीको उपादेय मानकर उसका उपाय करना श्र शुभोपयोग-पशुभोपयोगकी 
हैय जानकर उनके त्य। गका उपाय करना; जहाँ शुद्धोपयोग न हो सके वहाँ अशुभोपयो- 
घोड़कर शुभमें ही प्रव्तत करना, क्योंकि शुभोपयोगकी अपेक्षा अशुभोपयोगमे ग्रशुद्ध- 
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तैकी अधिकता है। तथा बुद्धौपयोंग हो तब तो परव्रव्यका साक्षीभूत हो रहता है, वहा 
तो कुछ परद्व्यका प्रयोजन हो नहीं है। शुभोपयोग हो वहाँ बाह्य ब्रतादिककी प्रवृत्ति 
होती है श्रौर अगुभोपयोग हो वहाँ बाह्य भरत्नतादिककी प्रवृत्ति होती है; क्योंकि अशुद्धो» 
पयोगके और परद्वव्यकी प्रवृत्तिके निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध पाया जाता है। तथा पहले 
श्रशुभोपयोग छूटकर शुभोपयोग हो, फिर शुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग हो--ऐसी 
क्रम-परिपाटी है । 


तथा कोई ऐसा माने कि--शुभोपयोग है सो शुद्धोपयोगका कारण है; सो जैसे 
अ्रशुभोपयोग छूटकर शुभोपयोग होता है, वैसे ुभोपयोग छूटकर शुद्धोपयोग होता है। 
ऐसा हो कार्यकारणपना हो, तो शुभोपयोगका कारण अ्रशुभोपयोग ठहरे | भ्रथवा द्रव्य- 
लिगीके शुभोपयोग तो उत्कृष्ट होता है, शुद्धोपपोग होता ही नहीं; इसलिये परमार्थससे 
इनके कारण-कार्यपना है नहीं । जैसे--रोगीको बहुत रोग था, परचात्‌ ग्रल्प रोग रहा, 
तो वह अल्प रोग तो तिरोग होनेका कारण है नहीं। इतना है कि--प्रल्प रोग रहने- 
पर निरोग होनेका उपाय करे तो हो जाये; परन्तु यदि अप रोगको ही भला जानकर 
उसको रखनेका यत्न करे तो निरोग कैसे हो ? उसीप्रकार कषायीके तीन्नकषायरूप 
अशुभोपयोग था, पश्चात्‌ मन्दकघायहूप शुभोपयोग हुआ; तो बह शुभोपयोग तो निः- 
कषाय शुद्धोपपोग होनेका कारण है नहीं, इतना है कि--शुभोपयोग होनेपर शुद्धोप- 
योगका यत्न करे तो हो जाये । परन्तु यदि शुभोपयोगकीही भला जानकर उसका साधन 
किया करे तो शुद्धोपयोग कंसे हो ? इसलिये मिथ्याहृष्टिका शुभोपयोग तो शुद्धोपयोगका 
कारण है नहीं, सम्यग्हष्टको शुभोपयोग होनेपर निकट शुद्धोपयोग प्राप्त हो,--ऐसो 
मुख्यतासे कहीं शुभोपयोगको शुद्धोपपोगका करण भी कहते हैं--ऐसा जानना । 


तथा यह जीव अपनेको निश्चय-व्यवहाररूप मोक्षमार्गका साधक मानता है। 
वहाँ पूर्वोक्त प्रकारसे प्रात्माकों शुद्ध माना सो तो सम्यग्दशन हुआ, वैसा ही जाना 
सम्यण्जञान हुआ; वैसा ही विचारमें प्रवर्तेत किया सो सम्यक्‌ चारित्र हुआ । इस प्रकार 
तो प्रपनेको निश्चयरलत्रय हुआ मानता है, परन्तु मैं प्रत्यक्ष अशुद्ध, सो शुद्ध कैसे 
मानता-जावता-विचारता हैँ,--इत्यादि विवेक रहित अगसे संतुष्ट होता है। तथा अर- 
हंतादिके सिवा भ्रत्य देवादिककों नहीं मानता, व जैन शास्त्रानुसार जीवादिकरे भेद 
सीख लिये हैं उन्हींको मानता है भौरोंको नहीं मानता, वह तो सम्यादशन हुआ; ता 
जैनशास्त्रोंके अम्यासमें बहुत प्रवर्तता है सो सम्यज्जान हुआ, तथा ब्रतादिरुप क्रियाशरोमें 
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प्रवर्तता है सो सम्यक्चारित्र हुआ ।--इस प्रकार अ्रपनेकों व्यवहाररतत्रय हुआ 
मानता है। परन्तु व्यवहार तो उपचारका नाम है; सो उपचार भी तो तब बनता है जब 
तत्यभूत निश्चयरलत्रबके कारणादिक हों । जिस प्रकार निश्चयरलत्रय सध जाये उसी 
प्रकार इन्हें साथे तो व्यवहारपता भी सम्भव हो । परन्‍्तु इसे तो सत्यभूत निश्चयरलत्रय 
को पहिचान ही हुई नहीं, तो यह इस प्रकार कैसे साथ सकेगा ? श्राज्ञानुसारी हुम्ना देखा- 
देही ताधत करता है। इसलिये इसके निश्चय-व्यवहार मोक्षमार्ग नहीं हुआ । निश्चय- 
ब्यवहार मोक्षमार्गका आगे निलूपण करेंगे, उसका साधन होनेपर ही मोक्षमार्ग होगा । 
“इस प्रकार यह जीव निग्चयाभासकों मानता-जानता है; परन्तु व्यवहार- 
सताथनकों भी भला जानता है, इसलिये स्वच्छनद होकर अशुभरूप नहीं प्रवर्तता है। 
व्रतादिक शुभोपयोगरुप प्रवर्तता है इसलिये अंतिम ग्रवेयक पर्यन्त पदको प्राप्त करता 
है। तथा यदि निम्नयाभासकी प्रवलतासे प्रशुभरुप प्रवृत्ति होजाये तो कुगतिमें भी गमन 
होता है। परिणामोके ग्रनुसार फल प्राप्त करता है; परन्तु संसारका हो भोक्ता रहता 
है; सच्चा मोक्षमार्ग पाए बिता सिद्धपदकों नहीं प्राप्त करता है। इस प्रकार निश्चया- 
भार-अवहारा भास दोनोंके अ्रवलम्बी मिथ्यादृष्टियोंका निरुपण किया । 
[ मम्पक्चमस्युख मिथ्यादृष्टि 
प्रव, सम्पक्खके सन्मृख जो मिथ्थादृष्टि है उनका निहपण करते हैं:-- 
कोई मन्दकपायादिका कारण पाकर ज्ञानावरणादि कर्मोका क्षयोपश्षम हुआ, 
गिससे तत्तविचार करनेकी गक्ति हुई, तथा मोह मन्द हुआ, जिससे तत्त्वविचारमें उद्यम 
हुग्ना और वाद्य निमित्त देव, गुर, गास्त्रादिकका हुआ, उनसे सच्चे उपदेशका लाभ 
हप्ना। वहाँ अपने प्रयोजनभूत मोक्षमार्गके, देव-गुरु-धर्मादिकके, जीवादितत्त्वोके तथा 
निज परके और अपनेको प्रहितकारी-हितकारी भावोंके,--इत्यादिके उपदेशते सावधान 
होकर ऐसा विचार किया कि--अहो, मुझे तो इन वातोंकी खबर ही नहीं, मै भ्रमसे 
शक प्राप्त पर्यावहीमें तत्मय हुआ; परन्तु इस पर्यावकी तो थोड़े हौ कालकी स्थिति 
& तथा यहाँ मुझे सव॑ निमित्त मित्रे हैं, इसलिये मुझे इन वातोंको बराबर सम- 
भा चाहिये; क्योंकि इनमें तो मेरा ही प्रयोजन भासित होता है। ऐसा विचारकर जो 
उपदेश सुना उसके निर्धार करनेका उद्यम किया । वहाँ उद्देश, लक्षणनिर्देश और परी- 
बहवारा उनका निर्धार होता है, इसलिये पहले तो उनके ताम सीखे, वह उद्देश हुआ | 


फिर उनके र्‌ है कि नहीं--ऐसे विचार सहित परीक्षा 
कल का लक्षण जाते, फिर ऐसा सम्भवित है कि नहीं--ऐ ह्त 
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वहाँ नाम सोख लेता और लक्षण जान लेना यह दोनों तो उपदेशके प्रनुसार 
होते हैं; जेसा उपदेश दिया हो वेसा याद कर लेना; तथा परीक्षा करनेमें अपना विवेक 
चाहिये; सो विवेकपूर्वक एकान्तमें अ्रपने उपयोगमें विचार करे कि--जैसा उपदेश दिया 
वेसे ही है या भ्रन्यथा है ? वहाँ अनुमानादि प्रमाणसे बराबर समुभे। अ्रथवा उपदेश 
तो ऐसा है, और ऐसा न मानें तो ऐसा होगा । सो इनमें प्रबल यरुक्ति कौन है और निर्बल 
युक्ति कौन है ? जो प्रबल भासित हो उसे सत्य जाने, तथा यदि उपदेशसे ग्रन्यथा सत्य 
भासित हो, प्रथवा उसमें सन्देह रहे, निर्धार न हो, तो जो विशेषज्ञ हों उनसे पूछे, भौर 
वे उत्तर दें उसका विचार करे। इसी प्रकार जबतक निर्धार न हो तबतक प्रइन-उत्तर 
करे। भ्रथवा समातबुद्धिके धारक हों उनसे अपना विचार जैसा हुभ्ना हो वैसा कहे भौर 
प्ररन-उत्तर द्वारा परस्पर चर्चा करे। तथा जो प्रश्नोत्तरमें निरूपण हुआ हो उसका 
एकान्तमें विचार करे । इसी प्रकार जब तक अपने अन्तरंगमें जेस्ता उपदेश दिया था 
वसा ही निर्णय होकर भाव भासित न हो तब तक इसी प्रकार उद्यम किया करे। 


तथा अन्यमतियों द्वारा जो कल्पित तत्तोंका उपदेश दिया गया है, उससे जेन 
उपदेश अन्यथा भासित हो व सम्देह हो, तब भी पूर्वोक्त प्रकारसे उद्यम करे ।--ऐसा 
उद्यम करनेपर ज॑ंसा जिनदेवका उपदेश है वसा ही सत्य है, मुझे भी इसी प्रकार भासित 
होता है--ऐसा निर्णय होता है; क्योंकि जिनदेव गन्यथावादी हैं नहीं । 


यहाँ कोई कहे कि--जिनदेव यदि अन्यथावादी नहीं हैं तो जैसा उनका उप- 
देश है वसा हो श्रद्धान कर लें, परीक्षा किसलिये करें ? 


समाधाव:--परीक्षा किये बिना यह तो मानना हो सकता है कि--जिनदेवने 
ऐसा कहा है सो सत्य है; परन्तु उनका भाव अपनेको भासित नहीं होगा । तथा भाव 
भासित हुए बिना निर्मल श्रद्धान नहीं होता; क्योंकि जिसकी किसीके वचनहीसे प्रतीति 
की जाय उसकी भन्यके वचनसे श्रन्थथा भी प्रतोति हो जाय; इसलिये शक्तिभ्रपेक्षा 
वचनसे की गई प्रतीति भ्रप्रतीतिवत्‌ है। तथा जिसका भाव भासित हुआ हो, उसे अनेक 
प्रकारसे भी ग्रन्यथा नहीं मानता, इसलिये भाव भासित होनेपर जो प्रतीति होती है वही 
सच्ची प्रतीति है। यहाँ यदि कहोगे कि--पुरुषकी प्रमाणतासे वचनकी प्रमाणाता की 
जाती है, तो पुरुषकी भी प्रमाणता स्वयमेव तो नहीं होती; उसके कुछ वचनोंकी परीक्षा 
पहले करली जाये, तब पुरुषकी प्रमाणता होती है । 

प्रदन:--उपदेश तो भ्रनेक प्रकारके हैं, किस-किसकी परीक्षा करें ! 
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तमाधाव.--उपदेश्षमें कोई उपादेय, कोई हेय तया कोई शेयतत्त्वोंका निरूपण 
किया जाता है; वहाँ उपादेय--हेय तत्त्वोंकी तो परीक्षा कर लेना; क्योंकि इनमें प्न्यथा- 
पना होनेसे अपना बुरा होता है। उपादेयको हेय मान लें तो बुरा होगा, हेयको उपादेय 
मानलें तो बुरा होगा । 

फिर वह कहेगा--स्वय परीक्षा न की और जिनवचनहीसे उपादेयको उपादेय 
जानें तथा हेथको हेय जानें तो इसमें कंसे दुरा होगा 


समाधान:--अर्थका भाव भासित हुए बिना बचनका अ्भिप्राय नहीं पहिचाना 
जाता । यह तो मानलें कि--मैं जिनवचनानुसार मानता है; परन्तु भाव भासित हुए 
बिना ग्रन्ययापना होजाये । लोकमे भो नौकरको किसी कार्यके लिये भेजते हैं; वहाँ यदि 
वह उस कार्यका भाव जानता हो तो कार्यकों सुधारेगा, यदि भाव भासित नहीं होगा तो 
कहीं चूक हो जायेगा, इसलिये भाव भाष्ित होनेके अर्थ हेय-उपादेय तत्त्वोंकी परीक्षा 
अवश्य करना चाहिये । 


फिर वह कहता है--यदि परीक्षा ग्रन्यथा होजाये तो क्या करें ? 


समाधान:--जिनवचन और अपनी परीक्षामें समानता हो, तब तो जानें कि 
सत्य परीक्षा हुई है। जवतक ऐसा न हो तवतक जंसे कोई हिसाव करता है ्रौर 
उसकी विधि न मिले तवतक अपनी चूकको ढूँढता है; उसी प्रकार यह अपनी परीक्षामें 
विचार किया करे। तथा जो जेयतत्त्व हैं उनकी परीक्षा होसके तो परोक्षा करे, नहीं तो 
यह अनुमान करे कि--जो हेय-उपादेय तत्त्व ही भ्रन्यथा नहीं कहे, तो शेयतत्त्वोंको 
अन्यथा किसलिये कहेंगे ? 
ञ जसे--कोई प्रयोजनरूप कार्योमें भी झूठ नहीं बोलता, वह ग्रप्रयोजन भूठ क्यों 
बोलेगा १ इसलिये ज्ेयतत्तोंका स्वरूप परीक्षा द्वारा भी श्रथवा श्राज्ञासे जाने | यदि 
उनका यथार्थ भाव भासित न हो तो भी दोष नहीं है। इसीलिये जैनशास्त्रोंमें जहाँ तत्त्वा- 
दिकका निहूपरा किया, वहां तो हेतु, युक्ति श्रादि द्वारा जिस प्रकार उसे श्रनुमानादिसे 
अ्रतीति भागे उसी प्रकार कथन किया है। तथा त्रिलोक, गुणस्थान, मार्गणा, पुराणा- 
दिकके कथन ग्राज्ञानुस्ार किये है, इसलिये हेयोपादेय तत्त्वोंकी परीक्षा करना योग्य है। 
वहाँ जीवादिक द्रव्यों व तत््वोंको तथा स्व-परकों पहिचानना। तथा त्यागने योग्य 
मिय्यात्व-रागादिक और ग्रहण करने योग्य सम्यग्द्शनादिकका स्वरूप पहिचानना । तथा 
निममित्त-त मित्तिकादिक जैसे हैं, वेसे पहिचानना ।--इत्यादि मोक्षमार्ममें जिनके जानमेसे 
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प्रवृत्ति होती है उन्हें ग्रवश्य जानना । सो इनकी तो परीक्षा करना । सामान्यरूपसे किसी 
हेतु-युक्ति द्वारा इनको जानना, व प्रमाण-तय द्वारा जानना, व निर्देश-स्वामित्वादिसे 
और सत्‌-संख्यादिसे इनके विशेष जानना। जसी बुद्धि हो--जेसा निभित्त बने, उसी 
प्रकार इनको सामान्य-विशेषरूपसे पहिचानना। तथा इस जाननेमें उपकारी गुण- 
स्थान-मार्गणादिक व पुराणादिक व बव्रतादिक-क्रियदिकका भी जानना योग्य है। यहाँ 
जिनकी परीक्षा हो सके उनकी परीक्षा करता, न हो सके उनकी ग्राज्ञानुसार जानकारी 
करता | 

इस प्रकार इस जाननेके अर्थ कभी स्वयं हो विचार करता है, कभी शात्र 
पढ़ता है, कभी सुनता है, कभी ग्रभ्यास करता है, कभी प्रश्नोत्तर करता है,--शत्यादि- 
रूप प्रवर्तता है। श्रपता कार्य करतेका इसको हर्ष बहुत है इसलिये अंतरंग प्रीतिसे 
उसका साधन करता है। इस प्रकार साधन करते हुए जब तक सच्चा तत्त्वश्रद्धात न 
हो, यह इसी प्रकार है--ऐसी ग्रतीति सहित जीवादितत्तोंका स्वरूप आपको भासित न हो, 
जैसे पर्यायमें अहंबृद्धि है, वेसे केवल आत्मामें अहबुद्धि न आये, हित-अहितरूप अपने भावोंको 
न पहिचाने, तब तक सम्यक्लके सन्पुख मिथ्यादृष्टि है; यह जीब थोड़े ही काहमें सम्पक्लको 
प्राप्त होगा; इसी भवमें या अन्य पर्यायमें सम्यक्त्वको प्राप्त करेगा। इस भवमें अभ्यास 
करके परलोकमें तिर्यचादि गतिमें भी जाये तो वहाँ संस्कारके बलसे देव-गुर-शास्त्रके 
निमित्त बिना भी सम्यक्त्व हो जाये; क्योंकि ऐसे अ्रभ्यासके बलसे मिथ्यात्वकर्मका झअनु- 
भाग हीन होता है। जहाँ उसका उदय न हो वहीं सम्पक्त्व हो जाता है। मूल- 
कारण यही है। देवादिकका तो बाह्य निम्मित्त है, सो मुख्यतासे तो इनके निमित्तसे ही 
सम्यक्त्व होता है। तारतम्थसे पूर्व श्रभ्यास-संस्कारसे वरतेमानमें इनका निमित्त न हो, 
तो भी सम्यवत्व होसकता है। सिद्धान्तमें “तम्विसर्गादधिगमाद्ा ( तत्त्वाथंसूत्र -३ ) 
ऐसा सूत्र है। इसका श्रर्थ यह है कि--वह सम्यग्द्शन निसर्ग भ्रथवा अधिगमसे होता है । 
वहाँ देवादिक बाह्मनिमित्तके बिना हो उसे निसर्गसे हुआ कहते है; देवादिकके मिमित्तसे 
हो, उसे अधिगमसे हुआ कहते हैं। देखो, तत््वविचारकी महिमा ! तत्त्वविचाररहित 
देवादिककी प्रतीति करे, बहुत शास्त्रोंका प्रभ्यास करे, ब्रतादिक पाले, तपश्चरणादि करे, 
उसको तो सम्यक्त्व होतेका अधिकार नहों, भर तत्त्वविचारवाला इनके बिना भी 
सम्पबवका भ्रधिकारी होता है। तथा किसी जीवको तत्विचार होनेके पहले कोई 
कारण पाकर देवादिककी प्रतीति हो, व ब्रत-तपका प्ंगीकार हो, पश्चात्‌ तत्तविचार 
करे; परल्तु सम्यक्त्वका अधिकारी तत्ततविचार होने पर ही होता है । 
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तथा किसीको तत्त्वविचार होनेके पश्चात्‌ तत्त्वप्रतीति न होनेसे सम्यक्त्व तो नहीं 
हुआ और व्यवहा रधर्मकी प्रतीति-एचि होगई, इसलिये देवादिककी प्रतीति करता है व 
ब्रृत-तपको अंगीकार करता है। किसोको देवादिककी प्रतीति और सम्यक्त्व थ्रुगपत्‌ 
होते हैं तथा ब्रत-तप सम्यक्खके साथ भी होते हैं और पहले-पीछे भी होते है। 
देवादिककी प्रतीतिका तो नियम है, उसके बिना सम्यक्त्व नहीं होता; व्रतादिकका नियम 
है नहीं । बहुत जीव तो पहले सम्यक्त्व हो पश्चात्‌ ही ब्रतादिककों धारण करते है, 
किन्‍्हों को युुगपत्‌ भी हो जाते हैं। इस प्रकार यह तत्तविचारवाला जीव सम्यक्त्वका 
अधिकारों है; परन्तु उसके सम्यक्त्व हो हो हो ऐसा नियम नहीं है; क्योंकि शास्त्रमें 
सम्पक्त होनेसे पूर्व पंचलब्धियोंका होना कहा है ।-- 


[ पाँच लब्धियोंका खरूप ] 

क्षयोपशम, विशुद्धि, देशना, प्रायोग्य, करण । वहाँ जिसके होनेपर तत्त- 
विचार हो सके-- ऐसा ज्ञानावरणादि कर्मोका क्षयोपशम हो श्र्थात्‌ उदयकालको प्राप्त 
सवंधातो स्पढेकोंके निषेकोंके उदयका अ्रभाव सो क्षय, तथा अनागतकालमें उदय आने 
योग्य उन्हींका सत्तारूप रहना सो उपशम; ऐसी देशघाती स्पद्धकोंके उदय सहित कर्मोकी 
प्रवस्था उसका नाम क्षयोपशम है; उम्रकी प्राप्ति सो क्षयोपशमलब्धि है। 

तथा मोहका मत्द उदय आतनेसे मन्दकपायरूप भाव हों कि जहाँ तत्तविचार 
हो सके सो विश्युद्धलब्धि है। 

तथा जिनदेवके उपदिष्ट तत्तका धारण हो, विचार हो सो देशनालब्धि है। 
जहाँ तरकादिमें उपदेशका निमित्त न हो वहाँ वह पर्व संस्का रसे होती है । 

तथा कर्मोक्ी पूर्व सत्ता अतः कोड़ाकोड़ी सागर प्रमारा रह जाये और नवीन बंध 
ग्रंत: कोड़ाकोड़ी प्रमाण उसके संख्यातवें भागमात्र हो, वह भी उस लब्धिकालसे लगाकर 
क्रमश: घटता जाये और कितनी हो पापग्रकृतियोंका बंध क्रमश: मिटता जाये----इत्यादि 
योग्य अवस्थाका होना सो प्रायोग्यलब्धि है। सो ये चारों लब्धियाँ भव्य या अभव्यके 
होती हैं।--थे चार लब्वियाँ होनेके बाद सम्पक्त्व हो तो हो, न हो तो नहीं भी हो--ऐसा 
'लब्धिसार' में कहा है ।#इसलिये उस तत्तविचारवालेको सम्पक्त्व होनेका नियम नहीं 
है । जेसे--किसीको हितकी शिक्षा दी, उसे जानकर वह विचार करे कि--यह जो 
शिक्षा दी सो कंसे है ? पश्चात्‌ विचार करनेपर उसको 'ऐसे ही है--ऐसी उस शिक्षाकी 


# लब्धिसार-३ 


श्र मोज्ञमागप्रकाशक 


प्रतोति हो जाये; अथवा अन्यथा विचार हो या भ्रन्य विचारमें लगकर उस शिक्षाका 
निर्धार न करे तो प्रतीति नहीं भी हो; उसी प्रकार श्रीगुश्ने तत्वोपदेश दिया, उसे जान- 
कर विचार करे कि यह उपदेश दिया सो किस प्रकार है ? पश्चात्‌ विचार करने पर 
उसको 'ऐसा हो हे --ऐसी प्रतीति हो जाये; अथवा अव्यथा विचार हो, या भ्रन्य 
विचारमें लगकर उत्त उपदेशका निर्धार न करे तो प्रतीति नहीं भो हो। सो मृलकारण 
मिथ्यात्वकम है; उसका उदय मिटे तो प्रतीति हो जागे, न मिट तो नहीं हो;--ऐसा 
नियम है। उसका उद्यम्त तो तत्वविचार करना मात्र हो है। 


तथा पाँचवों करणलब्धि होनेपर सम्यक्त्व हो ही हो--ऐसा नियम है। सो 
जिपके पहले कही हुई चार लब्धियाँ तो हुई हों और अंतमु हुतें पश्चात्‌ जिसके सम्यक्त्व 
होना हो उसी जीवके करणलब्धि होती है। सो इस करणलब्षिवालेके बुद्धिपू्वक तो 
इतना ही उद्यम होता है कि--उस तत्त्वविचारमें उपयोगको तद्रप होकर लगाये, उससे 
समय-समय परिणाम निर्मल होते जाते हैं। जैसे किसीके श्िक्षाका विचार ऐसा निर्मल 
होने लगा कि जिससे उसको शीघ्र हो उसकी प्रतीति हो जायेगो; उसी प्रकार तत्त्वो- 
पदेशका विचार ऐसा निर्मल होने लगा कि जिससे उसको शीघ्र ही उसका श्रद्धान 
हो जायेगा | तथा इन परिणामोंका तारतम्थ केवलज्ञान द्वारा देखा, उसका निरुपण 
करुणातुयोगमें किया है। इस करणुलब्धिके तीन भेद हैं--अधःकररा, श्रपूर्वेकरण, 
अनिवृत्तिकरण । इनका विशेष व्यास्यात तो लब्धिसार शास्त्रमें किया है वहाँसे 
जानना । यहाँ संक्षेपमें कहते हैं:-- 

त्रिकालवर्ती सर्वे करणलब्धिवाले जीवोके परिणामोंकी श्रपेक्षा ये तीव नाम 
हैं। वहाँ करण नाम तो परिणामका है। जहाँ पहले भर पिछले समयोंके परिणाम 
समान हों सो भ्रध:करण है ।# जैसे किसी जीवके परिणाम उस करगणके पहले समयमें 
ग्रत्य विशुद्धतासहित हुए, पश्चात समय समय अनन्तगुनी विशुद्धतासे बढ़ते गये, तथा उसके 
द्वितीय-तृतीय आदि समयोंमें जेसे परिणाम हों, वैसे किन्‍्ही अन्य जीवोंके प्रथम समयमें 
ही हों श्रौर उनके उससे समय समय अनन्तगुनी विशुद्धतासे बढ़ते हों ।--झस प्रकार 
ग्रध:प्रवृत्तिकरण जानना । 
द तथा जिसमें पहले और पिछले समयोंके परिणाम समान न हों, भरपूर ही हों 
बह अपूर्वकरएण है। जेसे कि--उस करणके परिणाम जैसे पहले समयमें हों वेसे 
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% लब्पिसार-३५ वीं गाथा। 
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किसी भी जोवके द्वितीयादि समयोंमें नहीं होते, बढ़ते ही होते हैं; तथा यहाँ भ्रध:करण॒वत्‌ 
जिन जोवोंके करणुका पहला समय ही हो, उन अनेक जीवोंके परिणाम परस्परसमान भी 
होते हैं और अ्रधिक-होन विशुद्धता सहित भी होते हैं; परन्तु यहाँ इतना विशेष हुआा 
कि--इसकी एल्डृश्तासे भी द्वितीयादि समयवालेके जघन्य परिणाम भी अनन्तगुनी विशुद्धता 
सहित ही होते हैं। इसी प्रकार जिन्हें करण प्रारम्भ किये द्वितीयादि समय हुए हों उनके 
उस समयवालोंके परिणाम तो परस्पर समान या श्रसमान होते हैं, परन्तु अपरके समय- 
वालोंके परिणाम उस समय समान सर्वेथा नहीं होते, अ्रपूर्व ही होते है । इस प्रकार 
प्रपूवंकरण# जानना । तथा जिसमें समान समयवर्ती जीवोके परिणाम समान ही होते 
हैं, निवृत्ति प्र्थात्‌ परस्पर भेद उससे रहित होते हैं। जैसे उस करणके पहले समयमें 
से जीवोंके परिखाम परस्पर समान ही होते है, उसी प्रकार ह्वितीयादि समयोंमें पर- 
स्पर समानता जानना । तथा प्रथमादि समयवालोंसे द्वितीयादि समयवालोंके अरनन्तगुती 
विशुद्धता सहित होते हैं। इस प्रकार श्रनिवृत्तिकरण-+- जानवा--इस प्रकार ये तीन 
करण जानता। वहां पहले अंतमुंहते कालपर्यत श्रध:करण होता है, वहाँ चार 
आवश्यक होते हैं:--समय समय अनत्तगुनी विशुद्धता होती है; तथा एक (-एक ) अंत- 
मु हृतेसे नवीन वंधक्री स्थिति घटतो जाती है, सो स्थितिबंधापसरण है, तथा प्रशस्त 
प्रकृतियोंका प्रनुभाग समय समय अनन्तगुता बढ़ता है और अ्रप्रशस्त प्रकृतियोंका अनु- 
भागवत्ध समय समय अ्रनंतर्वेभाग होता है--इस प्रकार चार झ्रावश्यक होते हैं । वहाँ 
पृथ्चात अ्रपृर्वंकरण होता है । उसका काल ग्रधःकरणके कालके संख्यातवें भाग है। 

उसमें ये भ्रोवश्यक भ्ौर होते हैं। एक-एक अंतमु ह॒तंसे सत्ताभूत पूर्वेकर्मकी स्थिति थी, उसको 

धठाता है सो स्थितिकाण्डकवात है; तथा उससे छोटे एक-एक अ्रन्तमुं हतंसे पृर्वेकर्मके 
अनुभागको घटाता है सो प्रनुभागकाण्डकघात है। तथा गुशुश्रेणीके कालमें क्रमश: 


# समए समए पभिर्णा भावा तम्हा अपुव्बकरणो हु ॥ छब्धिसार-२६ || 
जम्हा उबरसिमिभावा हेद्धिमसावेहिं सत्यि सरिसत्त | 
तम्हा विदियं करण अपुब्धकरणेत्ति शिहिद्व'॥ लछूव्धि०-५१॥ 


करण परिणामी अपुव्बाशि च ताणि करणाणि च अपुव्वकरणाणि, असमाणपरिणामा त्ति ज॑ 
उत्त होदि ॥ घवछा १-६-८-४ | 


+ एगसमए बद्द ताणूं जीवाणु परिणामेहि ण॒ विज्जदे शियट्री णिव्वित्ती जत्य ते अणियद्रीपरिणामा | 
धवला १-६-८-४। 


एक्क्रम्हि काठ्समये संठाणादीहिं जह खिबट्टति | ण॒ खिवट्ट'ति तहा विय परिणामेहिं मिहो 
ज्रेहिं ॥ गो० जीव० ५६॥ 


२६४ मोचमार्गप्रकाशक 


ग्रसंख्यातगुने प्रमाखसहित कर्मोंको निजेराके योग्य करता है सो गुराश्रेणी निजेरा है । 
तथा गुणसंक्रमण यहाँ नहीं होता, परन्तु अन्यत्र अपूर्वकरण हो वहां होता है। इस 
प्रकार अपूवकरण होनेके पश्चात्‌ भ्रनिवृत्तिकर-? होता है । उसका काल अपूर्वकरणके भी 
संख्यातव भाग है। उसमें पूर्वोक्त श्रावश्यक सहित कितना ही काल जानेके बाद 
अन्तरकरण# करता है, जो अनिवृत्तित्रणके काल पश्चात्‌ उदय आने योग्य ऐसे 
मिथ्यात्वकर्मेके मृहत्तमात्र निषेक उनका अ वाव करता है; उन परमाणुशों को अन्य स्थिति 
रूप परिणमित करता है। तथा अन्तरकरण करनेके पश्चात्‌ उपशमकरण करता है| 
अ्न्तरकरण द्वारा अभ्रभावहुप किये निषेकोंके ऊपरवाले जो मिथ्यात्वके निषेक है उनको 
उदय प्रानेके भ्रयोग्य बनाता है। इत्यादिक क्रिया द्वारा प्ननिवृत्ति करणके अन्तसमयक्े 
अनन्तर जिन निषेकोंका प्रभाव किया था, उतका काल आये, तब निषेकोंके बिना उदय 
किसका झायेगा ? इसलिये मिथ्यात्वका उदय ने होनेसे प्रथमोपशम सम्यक्त्वकी प्राप् 
होती है। ग्रनादि मिथ्याहृष्टिके सम्यक्व मोहनीय झौर मिश्र मोहनीयकी सत्ता नहीं है, 
इसलिये वह एक मिथ्यात्वकर्मका ही उपशम करके उपशम सम्यग्हष्टि होता है। तथा 


कोई जीव सम्यक्त्व पाकर फिर भ्रष्ट होता है उसकी दशा भी गनादि मिथ्याहष्ट 
जैसी होजाती है ! 


यहाँ प्रइ है कि--परीक्षा करके तत्त्वश्रद्धान किया था, उसका प्रभाव 
केसे हो ? 

समाधान:--जैसे किसी पुरुषको शिक्षा दी। उसकी परीक्षा द्वारा उसे ऐसे 
ही है--ऐस्ी प्रतीति भी श्रायी थी; पश्चात्‌ झिसो प्रकारसे ग्रत्यथा विचार हुमा, इस- 
लिये उस शिक्षामें सन्‍्देह हुआ कि--इस प्रकार है या इस प्रकार ? अथवा 'न जाने 
किस प्रकार है ?' श्रथवा उस शिक्षाकों कृूठ जानकर उससे विपरीतता हुई तब उसे 
ग्रप्रतीति हुई और उसके उस शिक्षारी प्रतीतिका अभाव होगया। श्रथवा पहले तो 
प्रन्यथा प्रतीति थी हो, बीचमें शिक्षाके विचारसे यथार्थ प्रतीति हुईं थी 


# किमंतरकरणं णाम ? विवक्खियकम्मारं देहिमोवरिसदिदीओ मोत्तर मज्मे अन्तोमह॒त्तमेत्ताएं द्विवीर 
परिणामविसेसेण शिसेगाणुमभावीकरण मंतरकरणमिदि भरणदे |. ( जयधबढा, अ० प० ध्शे३ ) 
' अर्थ:--अन्तरकरणका क्या खरूप है ? उत्तर--विवक्षितकर्मोंकी अधस्तन और उपरिमि 
स्थितियोंकों छोड़कर मध्यवर्ती अन्त हुर्तमात्र स्थितियोंके निषेकोंका परिणाम विशेषके द्वारा अभाव 


करनेको अन्तरकरण कहते हैं। 


खातवां अधिकार २६५ 


परन्तु उस शिक्षाका विचार किये बहुत काल हो गया, तब उसे भूलकर जैसी पहले 
अन्यथा प्रतीति थी वैसी ही स्वयमेव हो गई । तब उस शिक्षाकी प्रतीतिका ग्रभाव हो 
जाता है। अथवा यथार्थ प्रतीति पहले तो की; पश्चात्‌ न तो कोई अन्यथा विचार किया, न 
बहुत काल हुआ, परन्तु वैसे हो कर्मोदेयसे होनहारके अनुसार स्वयमेव ही उस प्रतीतिका 
प्रभाव होकर पअ्न्यथापता हुआ । ऐसे अनेक प्रकारसे उस शिक्षाकी यथार्थ 
प्रतीतिका अभाव होता हैं। उसीप्रकार ज॑,पको जिनदेवका तत्त्वादिरू्प उपदेश हुआ; 
उसकी परीक्षा करके उसे 'ऐसे ही है--ऐसा श्रद्धात हुआ; परचात जैसे पहले' कहे थे 
वेसे अनेक प्रका रसे उस यथार्थ श्रद्धानका भ्रभाव होता है। यह कथन स्थूलरूपसे बतलाया 
है; तारतम्यसे तो केवलज्ञानमें भासित होता है कि---इस समय श्रद्धान है और इस समय 
नहीं है, क्योंकि यहाँ मूलकारण मिथ्यात्व कर्म है। उसका उदय हो तब तो भ्न्य 
विचारादि कारण मिलें था न मिलें, स्वयमेव सम्यक्‌ श्रद्धानका श्रभाव होता है। और 
उसका उदय न हो तब अन्य कारण मिलें या न मिलें, स्वथमेव सम्यक्‌ श्रद्धान हो जाता 
है। सो ऐसी अन्तरंग समय-समय सम्बन्धी सृक्ष्मदशाका जानना छलद्नस्थकों नहीं होता 
इसलिये इसे अपनी मिथ्या-सम्पक श्रद्धानरुप अ्रवस्थाके तारतम्यका निश्चय नहीं हो 
सकता; केवलन्नानमें भासित होता है ।--इस अपेक्षा गुणस्थानोंका पलटना शास्त्र 
कहा है । 

--इसप्रकार जो सम्यक्लसे भ्रष्ट हो उसे सादि मिथ्याहृष्टि कहते हैं; उसके 
भी पुनः सम्यक्तकी प्राप्तिमें पूर्वोक्त पाँच लब्धियाँ होती हैं। विशेष इतना कि--यहाँ 
किसी जीवके दर्शनमोहकी तीन प्रकृतियोंक्रों सत्ता होती है, सो तीनोंका उपशम करके 
प्रथमोपशम सम्यक्त्वी होता है। अ्रथवा किसीके सम्यक्त्व मोहनीयका उदय आ्राता है, 
दो प्रक्ृतियोंका उदय नही होता, वह क्षयोपशम सम्यक्त्वी होता है। उसके गुराश्रेणी 
आ्रादि क्रिया नहीं होती तथा अनिवृत्तिकरण नहीं होता । तथा किसीको मिश्रमोहनीयका 
उदय आता है, दो प्रकृतियोंका उदय नहीं होता, वह मिश्रगुणस्थानको प्राप्त होता है, 
उसके करण नहीं होते ।--इसप्रकार सादि मिथ्याहृष्टिके मिथ्यात्व छूने पर दशा होती 
है। क्षायिक सम्यकत्वको वेदक सम्यस्दृष्टि ही प्राप्त करता है, इसलिये उसका कथन यहाँ 
नही किया है। इसप्रकार सादि मिथ्याहृश्किा जघत्य तो मध्यम अन्तमुं ह॒तेमात्र, उत्कृष्ट 
किचित स्यून अ्रद्ध पुदुगलपरावतंतमात्र काल जानना । देखो, परिणामोंकी विचित्रता ! 
कोई जीव तो ग्यारहवें गुणस्थानमें यथास्यात चारित्र प्राप्त करके पुनः मिथ्याहृष्टि 
होकर किचित्‌ न्यून श्रद्ध पुद्गलपरावतंत काल पयेन्‍्त संसारमें रलता है भ्रौर कोई 


२६६ मो श्षमार्ग प्रकाशक 


नित्यनिगोदसे निकलकर मनुष्य होकर मिथ्यात्व छूटनेके पश्चात्‌ भ्रन्तमु ह॒तेमें केवलज्ञान 
प्राप्त करता है। ऐसा जानकर अपने परिणाम बिगाइतेका भय रखता श्रोर उनके 
सुधारनेका उपाय करना । | 

तया उत्त सादि मिथ्यादृष्टिक थोड़े कॉल मिथ्यात्का उदय रहे तो बाह्य 
जैनीपना नष्ट नहीं होता व तत्त्वोंका प्रश्नद्धान व्यक्त नहीं होता, व विचार किये बिना 
ही व थोड़े विचारहीसे पुनः सम्यक्त्वकी प्राप्ति हों जाती हैं। तथा बहुत काल 
तक मिथ्यात्का उदय रहे तो जैसी अनादि मिथ्याहष्टिकी दशा होती है वैसी इसकी 
भी दशा होती है। गृहीत मिथ्यात्रको भी वह ग्रहण करता है और निगोदादिमें भी 
रलता है। इसका कोई प्रमाण नहीं है । 

तथा कोई जीव सम्यक्तसे भ्रष्ट होकर सासादन होता है ओर वहाँ जधन्य 
एक समय उत्कृष्ट छह भ्रावली प्रमाण काल रहता है। उसके परिणामकों दशा वचन 
द्वारा कहनेमें नहीं आ्राती । सूक्ष्मकाल मात्र किसी जातिके केवलज्ञानगरम्य परिणाम होते 
हैं। वहाँ अनन्तातुबन्धीका तो उदय होता है, मिथ्यात्वका उदय वहीं होता । सो श्रागम 
प्रमाणसे उसका स्वरूप जानना । हे 

तथा कोई जीव सम्यक्‍्त्वसे भ्रष्ट होकर मिश्रगुणस्थानको प्राप्त होता है । वहाँ 
मिश्रमोहनीयका उदय होता है, इसका काल मध्यम अ्रत्तम ह॒तंमात्र है। सो इसका भी 
काल थोड़ा है, इसलिये इसके भी परिणाम केवलज्ञानगम्य हैं । यहाँ इतना भाषित 
होता है कि-जैसे किसीको शिक्षा दी; उसे वह कुछ सत्य और कुछ असत्य एक ही 
कालमें माने; उसीप्रकार तत्त्वोंका श्रद्धान-अश्रद्धान एके ही कालमें हो वह मिश्रदशा है । 

कितने ही कहते हैं-- हमें तो जिनदेव तथा अन्य देव सर्वे ही वंदन करने 
योग्य हैं--हत्यादि मिश्र श्रद्धानकों मिश्रगुएस्थान कहते हैं। सो ऐसा नहीं हैं; यह तो 
प्रत्यक्ष मिथ्यात्वदशा हैं! व्यवहाररूप देवादिकका श्रद्धाव होनेपर भी मिथ्यात्व रहता 
है, तब इसके तो देव-कुदेवका कुछ निणय ही नहीं है, इसलिये इसके तो यह विवय मिथ्यात्व 
प्रगट है--ऐसा जानना । ु 

इसप्रकार सम्यक्त्वके सनन्‍्मुख मिथ्याहृष्टियोंका कथन किया; प्रसंग पाकर 
प्रन्य भी कथन किया हैं। इसप्रकार जैनमतवाले मिथ्याहृष्टियोंके स्वरूपका निरूपरा 
किया । यहाँ नानाप्रकारके मिथ्याहष्ट्योंका कथन किया है। उसका प्रयोजन की 
जानना कि--उत प्रकारोंकों पहिचानकर प्रपनेमें ऐसा दोष हो तो कह हर हे 
तम्पकश्नद्धानी होता, भौरोंके ही ऐसे दोष देख-देखकर कषायी वहीं हीना 3 


सातवीं अधिकार २६७ 


भ्रपता भला-बुरा तो भ्रपने परिणामोंसे है। औरोंकों तो रुचिवान देखें तो कुछ उपदेश 
देकर उनका भी भला करें। इसलिये अपने परिणाम सुधारनेंका उपाय करना योग्य 
है; सब प्रकारके मिथ्यात्भाव छोड़कर सम्यस्हृष्टि होना योग्य है, क्योंकि संसारका मूल 
मिथ्यात्व है। मिथ्यात्वके समान अन्य पाप नहीं है। एक मिथ्योत्व और उसके साथ 
प्रनन्तानुबत्धोका अभाव होनेपर इकतालीस प्रक्ृतियोंका तो बन्ध ही मिट जाता है, 
स्थिति अंत:कोड़ाकोड़ो सागरकी रह जाती है, प्रनुभाग थोड़ा ही रह जाता है, शीघ्र ही 
मोक्षपदको प्राप्त करता है। तथा मिथ्यात्वका सद्भाव रहने पर श्न्य भ्रनेक उपाय 
करने पर भी मोक्षमार्ग नही होता । इसलिये जिस-तिस उपायसे सर्वप्रकार मिथ्यात्वका 
नाश करना योग्य है | 


इति मोक्षमार्गप्रकाशक नामक शासमें मेनमतवाले मिध्याइश्टियोंका 
निरूपण जिसमें हुआ ऐसा [ सातवां ] अधिकार 
| 
सम्पूण हुमा ॥७॥ 
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अपू् ग्रन्थ 
पमपसार कलश टोका 


श्री राजमलजी पांडे कृत प्राचीन हस्त लिबित 
प्रतियोंते बराबर मिलान करके आधुनिक भाषामे 
बड़े दाइपम उत्तम प्रकाशन। आत्महितका ही 
जिसको प्रयोजन हो इनके लिये गूडृतम तत्तज्ञान 
के मर्मकों अत्यंत धष्टतया खोलकर खात्मानुभूति- 
मय उपाय को बतानेवाला यह भ्रन्य अनुपम ज्ञान 
निधि है| श्री पं० राजमलजी ने (वि० सं० १६१५ ) 
पूर्वाचायोंके कथनालुसार आध्यात्मिक पवित्र विद्या 


. की चमत्कारमवी टीका बनाई है। लागत ५) मूल्य 
: | “होने पर धटाया हुआ मूल्य २-० पोस्टेज !-४५ 
“ 'पता-श्री दि" बैन खाध्याये मंदिर ट्ृस्ट 
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